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(604565 236846 


ஆசியுரை 


கோவிலூர்‌ மடாலயம்‌ 200 ஆண்டுகளாக வேதாந்த 
பாரம்பரியத்தை கட்டிக்‌ காத்து வருகின்றது. ஏறக்குறைய 
300 ஆண்டுகளுக்கு மேலாக கோவிலூர்‌ வேதாந்த மரபு 
ஸ்தாபிக்கப்பட்டு அதனை இன்று வரை செம்மையாக 
காப்பாற்றி பராமரித்து வளர்த்து வருகிறது. கோவிலார்‌ 
மடலம்‌ பல்கலைக்‌ கழகப்‌ பாடத்திட்டம்‌ ள்‌ 1 
i ர - தேர்ந்தெடுத்‌ பாரம்பரியமாக 
கற்பித்து. அட தனை ரதம்‌ முதிர்ந்த ஞா னி 
ருகறது. ட 
களாலே போதிக்கப்பட்டு குருகுல மரபிலே சிரவணம்‌ 
செய்யப்பட்டு வருகிறது: 
மேற்சொன்ன 16 நூல்களிலே 
ள்‌... தவிர 
சய்யுள்களாக படை எ. தாதா ம்‌ 
ன ட சுலோக வடிவிலே ப வங்கள்‌! 
சிருங்கேரி சாரதா 
வாயிலாக வேதாந்த அ 
கப்பட்டன எண்ம தோதா” வேத்‌ 
பரம்பரை ஆச்சார்ய ர்க 
போதிக்கப்பட்டு 


ஈநாசீவ வாதக்‌ 
ல இனிய 


களாகக்‌ ப்படுறை டப உம்‌ ்‌ ரய 

தாணடைக்ராய்ச்வ்‌ மிகள்‌ மற்று ல பர ச வேதாந்த 

சுவாமிகள்‌, இருவரும்‌ தமிழிலே சிறந்த 
நூல்களைப்‌ படைத்தவர்கள்‌ ல்‌ 
படைத்தவை சசிவண்ணப்‌ கம தனமும்‌ அகும்‌. 
ந மற்றும்‌ பிரம்மக்தை ஆகிய நீ 


ச 
அடர்கு நார படர மால்‌... நா ஒசூர்‌ மானம்‌ ரகூ 


ii கைவல்ய நவநீதம்‌ 


ஸ்ரீமத்‌ தாண்டவராய சுவாமிகள்‌ படைத்தது கைவல்ய 
நவநீதம்‌ என்ற சிறந்த நூலாகும்‌. கைவல்ய நவநீதம்‌ 
அனைத்து வேதாந்த தத்துவங்களின்‌ சாராம்சங்களையும்‌ 
சேர்த்து படைத்த முழுமையான நூலாகும்‌. வேதாந்தக்‌ 
கருத்துக்களுக்கு ஆதாரமான உபநிஷதங்கள்‌ எதுவும்‌ 
முழுமையாக அத்தனை தத்துவங்களையும்‌ விளக்கிச்‌ 
சொன்னதாகத்‌ தெரியவில்லை. கைவல்ய நவநீதம்‌ 
முழுமையாக வேதாந்த தத்துவங்களை கற்பதற்கு 
போதுமான சாஸ்திரம்‌ ஆகும்‌ என்பது உலகம்‌ அறிந்த 
செய்தி. 


மூலம்‌ எளிய செய்யுள்களால்‌ ஆனது. ஆனாலும்‌ 
வேதாந்த மாணவர்களுக்கு முழுமையான தத்துவங்களை 
அறிந்துகொள்வதற்கு உரைகள்‌ மிகவும்‌ அவசியமாகின்றன. 
கைவல்ய நவநீதத்தில்‌ நமக்குத்‌ தெரிந்து முதன்‌ முதலில்‌ 
எழுதப்பட்ட உரை கோவிலூர்‌ திருமடத்தின்‌ இரண்டாவது 
குருமகா சன்னிதானமாக விளங்கிய துறவு ஆண்டவர்‌ 
என்று அழைக்கப்பட்ட ஸ்ரீமத்‌ அருணாசல சுவாமிகள்‌ 
உரை ஆகும்‌. இதனை அவர்கள்‌ காலத்திற்குப்‌ பின்‌ 
ஸ்ரீமத்‌ காசிகானந்த சுவாமிகள்‌ தனது பதஉரையுடன்‌ 
வெளியிட்டார்கள்‌. இதற்கு முன்னரே மூன்றாவது குரு 
மகா சன்னிதானம்‌ கருணாநிதி சுவாமிகளின்‌ சீடரான 
ஸ்ரீமத்‌ பொன்னம்பல சுவாமிகள்‌ தெளிவான விரிவான 
எழுதிய உரை வெளியிடப்பட்டு விட்டது. இந்த உரையே 
இன்று வரை சிறந்த வியாக்யானமாக, பாஷ்யமாகக்‌ 
கருதப்படுகிறது. 


பின்னர்‌ கோ. வடிவேலு செட்டியார்‌, புரசை 
அருணாசல சுவாமிகள்‌ போன்ற பல மேதைகள்‌ உரை 
எழுதி வெளியிட்டுள்ளார்கள்‌. தற்பொழுதும்‌ பலரும்‌ 
எளிய உரைகளை எழுதி வெளியிட்டுள்ளார்கள்‌. 


இத்தனை உரைகள்‌ இருந்தாலும்‌ தொடர்ந்து பலர்‌ 
மேலும்‌ உரை எழுதி வெளியிட்டு வருகிறார்கள்‌. இதற்கு 
காரணம்‌ மூலத்தில்‌ உள்ள கருத்தின்‌ ஆழமே ஆகும்‌. 


இ ண கச்ச 


4 
௪ 


தற்சமயம்‌ திருநெல்வேலியைச்‌ சேர்ந்த டாக்டர்‌ 
மகாலிங்கம்‌ ஐயப்பன்‌ அவர்கள்‌ அழகான எளிய ஆனால்‌ 
தெளிவான உரை ஒன்றை எழுதி வெளியிடுகிறார்கள்‌. 
இவர்களுடைய உரையிலே முழுமையாக மணிப்பிரவாள 
பிரயோகம்‌ தவிர்க்கப்பட்டுள்ளது. எடுத்துக்காட்டுடன்‌ 
கருத்துக்கள்‌ விளக்கப்பட்டுள்ளன. உவமைக்‌ கவிகள்‌, 
சித்தர்‌ பாடல்கள்‌, வள்ளலார்‌, திருமூலர்‌ மற்ற வேதாந்த 
நூல்கள்‌ (ரிபுகதை, ஞானவாசிட்டம்‌) போன்றவற்றை 
உவமைக்‌ கவிகளாகவும்‌ மேற்கோள்‌ கவிகளாகவும்‌ 
கையாண்டு தெளிவாக விளக்கி உள்ளார்கள்‌. 


உவமைக்‌ கவிகளையும்‌, புராணங்களையும்‌ சொல்லி 
தெளிவாக விளக்கி இருக்கிறார்கள்‌. துளசிதாசர்‌ 
ராமாயணம்‌ போன்றவற்றை எடுத்துக்காட்டுகளாகக்‌ 
கையாண்டு இருக்கிறார்கள்‌. 

இவ்வாறு டாக்டர்‌ மகாலிங்கம்‌ ஐயப்பன்‌ அவர்கள்‌ 
தெளிவான விளக்கத்தை சுருக்கமாகச்‌ சொல்லி விளங்க 
வைத்திருக்கிறார்கள்‌. இந்த உரையாக்கம்‌ வேதாந்த 
மாணவர்களுக்கு மிகவும்‌ பயன்‌ அளிக்கக்‌ கூடியது. 
கைவல்ய நவநீதத்தை தெளிவாகவும்‌ நன்றாகவும்‌ புரிந்து 
உணரவும்‌ நல்ல வழிகாட்டியாக இருக்கிறது. இதனை 
வேதாந்த மாணவர்கள்‌ பயின்று பயன்‌ பெற 
வேண்டுகிறேன்‌. உரை ஆரியர்‌ உயர்திரு டாக்டர்‌ 
ஐயப்பன்‌ அவர்களுக்கு நம்முடைய மனமார்ந்த 
ஆசீர்வாதங்கள்‌. எல்லோரும்‌ நலம்‌ வாழ அதிகுருமுதல்வர்‌ 
கோவிலூர்‌ ஆண்டவர்‌ திருவடி சிந்தித்து வாழ்த்துகிறோம்‌. 


ஸ்ரீசற்குருநாதன்‌ துணை 


ரூ | கைவல்ய நவநீதம்‌ 


தீரு முருகு ஏழுமலை சுவாமிகள்‌ 143/11, கைலாஷ்‌ காலனி, 
அண்ணா நகர்‌ மேற்கு 


செயலாளர்‌, விரிவாக்கம்‌ 

நன்னிலம்‌ ஸ்ரீ தாண்டவராய சுவாமிகள்‌ ல்‌! 101 
கைவல்ய நவநீத ஞானப்‌ பெருமன்றம்‌, தொலைபேசி : 99626 09543 
சென்னை. 


நாள்‌ : 28.02.2019 
அணிந்துரை 


“ஐயனே எனதுள்ளே நீன்று அனந்த 
ஜன்மங்கள்‌ ஆண்ட மெய்யனே. 
உபதேசிக்க வந்த குருவே போற்றி போற்றி.” 


எல்லாம்‌ வல்ல இறைவனின்‌ பெருங்கருணையினால்‌ 
இந்த உலக மக்கள்‌ செம்மையாக, சிறப்புடன்‌ வாழ, முன்‌ 
தோன்றிய பெரியோர்கள்‌, குருமார்கள்‌, வேத 
உபநிஷத்துக்கள்‌ துணை கொண்டு பல அரிய நூல்களை 
வழிவழியாக அக்கிக்‌ கொடுத்துள்ளார்கள்‌. 


அவற்றுள்‌ அறம்‌, பொருள்‌, இன்பத்தை முன்வைத்து 
திருக்குறள்‌ சிறப்புறுகறது. அது போல ஞான நூல்களில்‌ 
“கைவல்ய நவநீதம்‌” ஒரு சிறந்த நூல்‌ என்றால்‌ மிகை 
யில்லை. இதன்‌ அசிரியர்‌ பாமறனுக்கும்‌ புரியும்‌ வண்ணம்‌ 
மிக எளிமையாக 
... “மந்தனும்‌ உணருமாறு வஸ்து தத்துவம்‌ சொல்வேனே” 
... என்றும்‌ 
“ஞானம்‌ மெய்‌ மகனே எம்‌ ஆணை மறந்திடாதே” 
என்றும்‌ ஆணித்தரமாக புவியில்‌ பிறந்த மனிதர்கள்‌ 
அனைவரும்‌ ஞானம்‌ அடையலாம்‌ என்று கூறுகிறார்‌. 


இந்த நூல்‌ உலகின்‌ பல முக்கிய மொழிகளில்‌ மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. ஜெர்மனியில்‌ பாடமாக வைக்கப்‌ 
பட்டதாக நன்னிலம்‌ கல்வெட்டுக்கள்‌ மூலம்‌ அறிகிறோம்‌. 


கைவல்ய நவநீதம்‌ | ; 


பதினான்காம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வெளி வந்த இந்த 
வேதாந்த நூலை எழுதியவர்‌ திரு தாண்டவராயர்‌, அவர்‌ 
திருவாரூர்‌ அடுத்த நன்னிலத்தில்‌ வாழ்ந்தவர்‌. இவரது 
இயற்பெயர்‌ சிவப்பிரகாசர்‌ என அறியப்படுகிறது. இவரது 
குரு இரு நாராயணர்‌, இந்த நூல்‌ பஞ்சதசி என்னும்‌ 
வேதாந்த நூலை ஓட்டியதாகக்‌ கூறப்படுகிறது. 
திரு நாராயணர்‌ சிருங்கேரி பீடம்‌ வித்யாரண்யரிடம்‌ 
பாடம்‌ கேட்டதாக குறிப்புள்ளது. இன்றைக்கு சுமார்‌ 
500 ஆண்டுகள்‌ பழமை ஆனாலும்‌, “இக்காலத்து மக்களும்‌ 
படித்துணருமாறு மிக எளிமையான செய்யுட்களால்‌ 
ஆனது கைவல்ய நவநீதத்தின்‌ தனிச்‌ சிறப்பு” 

இருந்தாலும்‌ தகுந்த குருமார்களின்‌ துணையோடு 
படிக்கும்போது இதன்‌ பொருள்‌ மேலும்‌ நன்கு விளங்கும்‌. 
இந்நூலுக்கு நமக்குத்‌ தெரிந்தவரை சுமார்‌ பத்துக்கும்‌ 
மேற்பட்ட ஞானிகள்‌, தத்துவ மேதைகள்‌, குருமார்கள்‌ 
உரை எழுதி இருக்கிறார்கள்‌. அவர்களுள்‌ கோவிலூர்‌ மரபு 
இரு பொன்னம்பல சுவாமிகள்‌ உரை, ஈசூர்‌ 
இரு சச்தொனந்த சுவாமிகள்‌ உரை, திரு வடிவேலு 
செட்டியார்‌ உரை முதலிய பெரியோர்களின்‌ உரையே 
மேற்கோளாக எடுத்துக்‌ கொள்ளப்படுகிறது. மேற்கண்ட 
எல்லா உரைகளையும்‌ சென்னை, கணபதி பதிப்பகம்‌ 
வெளியிட்டு அன்பர்களுக்கு இலவசமாக வழங்கியுள்ளார்‌ 
கள்‌. தற்போதும்‌ சென்னை கைவல்ய ஞானப்‌ பெரு 
மன்றத்தின்‌ மூலமாக இப்பணி தொடர்ந்து கொண்டு 
இருக்கறது யாவரும்‌ அறிந்ததே. 


நடந்து முடிந்த நான்கு கைவல்ய மாநாடுகள்‌ 
மூலமாக ஆயிரத்துக்கும்‌ மேற்பட்ட மெய்யன்பர்கள்‌, 
நூற்றுக்கும்‌ மேற்பட்ட அமைப்புகள்‌ கலந்து கொண்டு 
பயனடைந்துள்ளனர்‌. எல்லா மாநாடுகளிலும்‌ 
எல்லோராலும்‌ எதிர்பார்க்கப்படுவது இளைஞர்களின்‌ 
அதிக பங்கேற்பும்‌, கைவல்யத்தின்‌ எளிமையான உரையும்‌. 
தற்கால மொழி வழக்கப்படி சரியானதொரு எளிமை 
யான உரை நூல்‌ வேண்டுமென்பதை டாக்டர்‌ ஐயப்பன்‌ 
அவர்களின்‌ இந்த உரை நிறைவு செய்கிறது என 
அறுதியிட்டுக்‌ கூறலாம்‌. 


vi கைவயை நவநீதம்‌ 


இந்த உரையில்‌ திவ்யப்‌ பிரபந்தம்‌, ஞானவாூட்டம்‌, 
முண்டக உபநிஷத்‌, பகவத்கை, சிவஞான வள்ளலார்‌, 
திருவருட்பா, பொரூபாசாரம்‌ போன்ற நூல்களிலிருந்து 
மேற்கோள்‌ காட்டியுள்ளார்‌. 
கைவல்யத்தின்‌ சில பாடல்களுக்கு உரையாசிரியர்‌ 
கொடுக்கும்‌ மேற்கோள்கள்‌ மேற்கண்ட நூல்களுடன்‌ ஒத்த 
கருத்துடையதாக உள்ளது. மற்ற உரையாசிரியர்களின்‌ 
கருத்துக்களுடன்‌ ஒன்றியும்‌, தன்‌ கருத்துக்களையும்‌ 
வலியுறுத்துவது சிறப்பு. இதற்குப்‌ பின்னால்‌ அவரது நீண்ட 
கால உழைப்பும்‌, அனுபவமும்‌, இறையருளும்‌ இருப்பது 
திண்ணம்‌. 
உதாரணமாக, 
* 1. “ஆரோபம்‌ அத்தியாசம்‌......... 2 
இவரது விளக்கம்‌ சிறப்பு. 
* 2. தத்துவ விளக்கப்‌ படலம்‌ 15வது பாடல்‌ 
“பகவத்க்தை” 13 - 1 சுலோகத்தின்‌ விளக்கம்‌ 
மிகச்‌ சுருக்கமாக தெளிவாக உள்ளது. 
* 3. பாடல்‌ 43 “பூன்றமாம்‌......” என்ற பாடலுக்கு 
பிரகதாரண்ய உபநிஷத்‌, திருமந்திரம்‌ 
முதலான எடுத்துக்காட்டுள்‌ சிறப்பு. 


பாடலுக்கு முழுமையாக விளக்கம்‌ 
எங்கு தேவையோ அங்கு மிகவும்‌ 
நீட்டாமல்‌ சமஸ்கிருதத்தின்‌ “ஹஸ்தா 
மலகக்யேம்‌” மூலம்‌ உதாரணத்தைக்‌ 
கொடுத்துள்ளார்‌. 

* 5. பாடல்‌ 58 முண்டக உபநிஷத்து - அதிசங்கரர்‌ - 
ஆங்லெ உரையை கோடிட்டுக்‌ 
காட்டியுள்ளார்‌. 

* 6. சொரூப ஞானவிருத்தி 78 விளக்கவுரை மிக 

அருமை. 

* 7. சந்தேகம்‌ தெளிதல்‌ 100வது பாடல்‌ 

“கருப்பை முட்டையுள்‌” உதாரணம்‌ சங்குசித்தர்‌ 
பாடல 


்‌ . கைவல்ய நவம்‌ | . ஸப 


ஆங்லலைம்‌, தமிழ்‌, சமஸ்கிருதம்‌, இவைகளில்‌ புலமை 
வாய்ந்தவரான இவர்‌ பல நூல்களில்‌ இருந்து மேற்கோள்‌ 
காட்டி விளக்குவது தற்காலத்திற்கு உகந்த, சிறந்த 
முயற்சியைப்‌ பாராட்டுவோமாக. இதன்‌ மூலம்‌ அவர்‌ 
கைவல்யத்தின்‌ சாரத்தை தெளிவாகவும்‌, சுருக்கமாகவும்‌ 
நம்‌ மனதில்‌ பதிய வைத்து விடுகறொர்‌. இந்நூலைக்‌ 
கண்ணுறும்‌ அன்பர்கள்‌ முழுவதும்‌ படித்து, பொருள்‌ 
உணர்ந்து அஞ்ஞானத்தை நீக்கி பிரம்ம பதவியை 
அடைவோமாக. 


“தித்துநான்‌ நிறைந்தோன்‌ என்ற திடம்‌ மறவா திருந்தால்‌ 
எத்தனை எண்ணி னாலும்‌ ஏதுசெய்‌ தாலும்‌ என்ன 
நித்திரை உணர்ந்த பின்பு நிற்கின்ற கனாவே போல 
அத்தனை யும்பொய்தானே ஆனந்தவடிவு நானே” 


உரை ஆசிரியரைப்‌ பற்றி சில வார்த்தைகள்‌ : 
திருநெல்வேலி கைவல்ய ஞானசபைத்‌ தலைவர்‌ 
டாக்டர்‌ மகாலிங்கம்‌ ஐயப்பன்‌ சுவாமிகளின்‌ அறிமுகம்‌ 
சென்ற வருடம்‌ 16.10.2018 தாமிரபரணி புஷ்கரத்தின்‌ 
போது ஏற்பட்டது. அவர்கள்‌ திருநெல்வேலியில்‌ 
நடைபெற்ற கைவல்ய நவநீத சிறப்பு மாநாட்டில்‌ 
தலைமையேற்று மிகச்‌ சிறப்பாக நடத்திக்‌ கொடுத்தார்கள்‌. 
அப்போது கைவல்ய நவநீதம்‌ படிக்கும்‌ அன்பர்களும்‌, 
திரு வெங்கடாஜலபதி, திரு பேச்சிமுத்து முதலியோர்‌ 
உடன்‌ இருந்தனர்‌. 
சுமார்‌ நாற்பதாண்டு காலமாக அன்மீகத்தில்‌ ஈடுபட்டு 
மக்களுக்கு உடற்‌ பிணியையும்‌, அறிவுப்‌ பசியையும்‌ 
ஒருங்கே நீக்கி வருகிறார்‌ எனத்‌ தெரிந்து மகழ்ச்சி 
கொண்டேன்‌. 
கைவல்ய நவநீத ஞானப்‌ பெருமன்றத்தின்‌ செயலர்‌ 
என்ற முறையில்‌ திரு ஐயப்பன்‌ தம்பதியினர்‌ அவர்களுக்கு 
சிறப்பாக செயல்படும்‌ தன்னலமற்ற சேவைக்கு சிரம்‌ 
தாழ்த்தி நன்றி கூறுகிறோம்‌. இறைவன்‌ எல்லா வளங்களும்‌ 
நலங்களும்‌ அளிக்க பிரார்த்திக்கிறோம்‌. . , 
இங்ஙனம்‌, 


முருகு ஏழுமலை 


பேராசிரியர்‌ கொ. பூமிநாதன்‌ -.௪.ஸம்‌.எட்‌.4.௪. 
தலைவர்‌, 
. சேக்கிழார்‌ மன்றம்‌ அறக்கட்டளை, 


இராசபாளையம்‌, நாள்‌ : 10.03.2019 


பாராட்டுரை 


அய்யப்பன்‌ சொன்ன சொற்கள்‌ 
மெய்யப்பா! படித்துக்‌ கொள்வீர்‌! 
படிப்பது அரிது; படித்துப்‌ புரிவது 
அதனினும்‌ அரிது; 
எழுதுவது அரிதினும்‌ அரிது 
எண்ணக்‌ கல்லினை, எழுத்துச்‌ 
சிற்பமாக்கி அதைத்‌ தெய்வ வடிவ 
மாக்குவது என்பது மிகப்பெரிய சாதனை! 
.... வழிபடும்‌ நூல்களுள்‌ வழிகாட்டும்‌ நூலாக ஒளிர்வது 
கைவல்ய நவநீதம்‌. 
ஞானம்‌ பிறந்ததும்‌ நாளும்‌ வளர்ந்து வருவதும்‌ 
இந்தியாவில்‌ தான்‌! வேதாந்தத்தின்‌ முடிந்த முடிவாக 
கைவல்யம்‌ திகழ்கிறது. 
்‌ தவநீதமாயெ வெண்ணெய்யைத்‌ கைவல்யமாய்த்‌ 
“திரட்டித்‌ தந்தார்‌ தாண்டவராய சுவாமிகள்‌. அய்யப்ப 
சுவாமிகளோ அனைவர்க்கும்‌ காதில்‌ ஊட்டி விடுகிறார்‌. 
தம்‌ இல்லத்தையே சங்கமாக்கி, வகுப்பு நடத்தி வருறார்‌. 
இவருடைய உரையில்‌, 
தெரிய வேண்டியவற்றை தெளிவித்தற்கு, மேற்கோள்‌ 
விளக்கம்‌/ 
மருத்துவர்‌ ஐயப்பன்‌ அவர்கள்‌ சங்க இலக்கியங்கள்‌ 
முதல்‌ இதிகாசங்களிலும்‌ தேர்ந்த புலமை உடையவராய்த்‌ 
திகழ்றொர்‌. 


ணை. 


ட்‌ 
“அருந்ததி” வடமீன்‌ விளக்கம்‌ அருமையினும்‌ அருமை. 


நம்‌ சமயத்‌ திருமணங்களிலும்‌ அம்மி மிதிக்கச்‌ செய்து 
அறியாமல்‌ அருந்ததியைக்‌ கிழக்கே காட்டும்‌ குருக்களின்‌ 
தவறான செயல்‌ இன்னும்‌ தொடர்கிறது. 


“தசமன்‌” விளக்கத்திற்கு விளக்கம்‌ அருமை. 


பராமார்த்த குரு வந்த வழியையும்‌ கூறி அதைச்‌ 

சாடவும்‌ செய்துள்ளார்‌. ப 

அருமையான அழகிய தமிழ்ப்‌ பாசுரங்களை உடைய 
திவ்விய பிரபந்தத்திற்கு மணிப்பிரவாள நடை போலும்‌, 
தமிழினில்‌ இல்லாததால்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாத 
கைவல்ய நவநீத தமிழ்ப்‌ பாடலுக்கு உரை உள்ளது. 
தமிழ்ச்‌ சொற்களாலான உரை காண முடியாதா என்ன! 
அப்போது தானே உணர முடியும்‌. எப்போது ஆகுமோ! 


இந்நூல்‌ ஆசிரியர்‌ உரை தெளிவாக உள்ளது. விளக்க 
மாக உள்ளது. கைவல்ய பாடம்‌ நடத்தியதால்‌ புரியும்‌ 
படியாக உள்ள உரை. 

நூலாசிரியரின்‌ புனைபெயர்‌ “ஜெயக்கொடியோன்‌”. 
இப்பெயரில்‌ இவரெழுதிய மிக மிக அரிய நூல்‌ 
“கிறித்தவத்தில்‌ முரண்பாடுகள்‌”. துணிவும்‌, வரலாற்று 
அறிவும்‌, நம்‌ சமயப்பற்றுணர்வும்‌ பீறிட்டு வெளி 
வந்துள்ளது. 

மருத்துவர்‌ திரு அய்யப்பன்‌ அவர்கள்‌ மேன்மேலும்‌ 

ஆய்வு நூல்கள்‌, ஞான நூல்கள்‌ எழுத வேண்டும்‌. அதற்குப்‌ 
பரப்பிரம்மம்‌ துணை புரியட்டும்‌! 


வாழ்த்துக்கள்‌. 


கைவஃப நளந்தம்‌ 


முகவுரை 


உலகில்‌ எல்லா மனிதர்களும்‌ தங்கள்‌ துக்கத்தை 
நீக்கக்‌ கொள்ள வேண்டுமென்றும்‌, ஆனந்தத்தை 
அடைய வேண்டுமென்றே விரும்புறொர்கள்‌. இவை 
இரண்டும்‌ முழுமையாக அடையப்பட்ட நிலை முக்தி 
அல்லது ஆன்ம விடுதலை என்றமைக்கப்படுகிறது. 

இந்த நிலையை அடைய வேண்டுமென்றால்‌ 

அதற்கு ஒரே வழி பிரம்ம ஞானத்தை அடைவதே. 
இதன்‌ பொருட்டே பரம கருணாநிதியாகிய 
பரமேஸ்வரன்‌ நான்கு வேதங்களின்‌ வாயிலாகவும்‌, 
அந்த வீடு பேற்றை அடைய விரும்புகிற சாதகர்களு 
டைய தகுதிக்கேற்ப கர்மம்‌, பக்தி, யோகம்‌ மற்றும்‌ 
ஞானம்‌ ஆதிய நான்கு வழிகளையும்‌ கூறியுள்ளார்‌. 

இவற்றுள்‌ கர்மம்‌, பக்தி, யோகம்‌ அதிய மூன்றும்‌ 
மனத்‌ தூய்மை அடைவதற்காக மேற்கொள்ளப்படும்‌ 
சாதனைகள்‌. ஞானம்‌ .என்றெ சாதனை ஒன்றே 
முக்தியை அடைவதற்கு நேரடி சாதனையாக 
இருக்றெது. இதை உணர்ந்த நம்‌ பண்டை காலத்து 
மகரிஷிகள்‌ ஞானத்தையே உபதேசிக்கும்‌ உபநிஷத்து 
கள்‌, பகவத்கீதை, பிரம்மசூத்திரம்‌ அகிய நூல்களைப்‌ 
பின்பற்றி வழி நூல்களையும்‌, சார்பு நூல்களையும்‌ 
இயற்றினர்‌. யோக வாசிஷ்டம்‌, பஞ்சதசி, விவேக 
சூடாமணி ஆயெவை அவற்றுள்‌ ஒரு சில. அவற்றின்‌ 
பொருளை எல்லாம்‌ நன்கறிந்து தமிழ்‌ மொழியில்‌ 
எளிதில்‌ உணருமாறு கைவல்ய நவநீதம்‌ என்னும்‌ 
நூலை செய்யுள்‌ வடிவில்‌ : இயற்றியுள்ளார்‌ 
ஸ்ரீகாண்டவராய சுவாமிகள்‌. 


... தமிழ்‌ அத்வைத நூல்களில்‌ தலைசிறந்தது 
கைவல்ய நவநீதம்‌ எனப்படுகிறது. இந்த நூல்‌ 1500 
களில்‌ எழுதப்பட்டது. இந்த நூலை நன்னிலம்‌ 
ஸ்ரீநாராயண தேசிகர்‌ மாணவர்‌ ஸ்நீதாண்டவராய சுவாமிகள்‌ 
இயற்றினார்‌. இந்நூலில்‌ ஒரு நல்ல ஆசிரியருக்கும்‌, 
நன்‌ மாணவனுக்கும்‌ இடையே நிகழும்‌ உரையாட 
லாகவும்‌, ஒரு தந்‌ைத மகனுக்கு அறிவுரை கூறுவது 
போலவும்‌ எழுதப்பட்டுள்ளது. தத்துவ விளக்கப்‌ 
படலம்‌, சந்தேகம்‌ தெளிதற்படலம்‌ என்று இரு 
பெரும்‌ பகுதிகளாக பிரிக்கப்பட்டுள்ளது. 

ஸ்ரீநாராயண தேசிகர்‌ கி.பி. 1378ஆம்‌ வருடம்‌ 
நன்னிலத்தில்‌ தோன்றினார்‌. தமது 21ஆம்‌ அசலை 
யிலேயே இறைநாட்டம்‌ கொண்டு சிருங்கேரியை 
அடைந்து 25 வருடம்‌ ஸ்ரீவித்யாரண்ய சுவாமிகள்‌ 
இடத்தில்‌ கல்வி பயின்று துறவறம்‌ பூண்டு அங்கேயே 
தவக்குடிலமைத்து அருள்பாலித்து வந்தார்‌. ஸ்ரீநாராயண 
குருவின்‌ சீடராக விளங்கிப்‌ புகழ்‌ பெற்ற ஸ்ரீதாண்டவ 
ராய சுவாமிகள்‌ நன்னிலத்தில்‌ இ.பி. 1408ஆம்‌ ஆண்டு 
அவதரித்தார்‌. 

ஒரு நாள்‌ தாண்டவராயர்‌ தம்‌ குருநாதரை வணங்கி 
சமாதி யோகத்தில்‌ ஆழ்ந்தார்‌: அப்பொழுது நாராயண 
குரு தோன்றி “அப்பனே! நீ உலகில்‌ உள்ள மக்களின்‌ 
துன்பங்கள்‌ நீக்குவதற்கும்‌ அவர்கள்‌ தூய மெய்யறிவை 
அடைவதற்கும்‌ நீ கற்ற வேதாந்த நூல்களின்‌ சாரம்‌ 
முழுவதையும்‌ திரட்டி வேதாந்த தூல்‌ ஒன்றை 
இயற்றுக!” என்று அருள்‌ பாலித்தனர்‌. தம்‌ குருவின்‌ 
ணையை சிரமேற்கொண்ட தாண்டவராயர்‌ “கைவல்ய 
நவநீதம்‌” எனும்‌ ஒப்பற்ற நூலை இயற்றினார்‌. இந்த 
சம்பவத்தை நூலின்‌ இறுதியில்‌ அவர்‌ எழுதியுள்ள 
பாடலின்‌ வாயிலாக அறியலாம்‌. 
கைவல்ய நவநீதத்திற்கு தமிழில்‌ பலர்‌ விரிவுரை எழுதி 
இருந்தாலும்‌ பிறையாறு ஸ்ரீ அருணாசல சுவாமிகள்‌, 
ஈசூர்‌ ஸ்ரீ சச்சிதானந்த சுவாமிகள்‌ மற்றும்‌ சிதம்பரம்‌ 


கைவஃய நவநீதம்‌ 


ஸ்ரீ பொன்னம்பல ஞானதேசிகர்‌ ஆகியோரது உரை 
களே மிக பழமையானதும்‌, காலத்தால்‌ முற்பட்டதும்‌ 
கருத்தாழத்தால்‌ மேம்பட்டதும்‌ ஆகும்‌. கடந்த 
நூற்றாண்டின்‌ முற்பகுதியில்‌ மகாவித்வான்‌ வடிவேலு 
செட்டியார்‌ வினா, விடை அமைப்பில்‌ கைவல்ய 
நவநீதத்திற்கு விளக்கவுரை எழுதி 1922ம்‌" ஆண்டில்‌ 
பதிப்பித்தார்‌. 1933ல்‌ ஸ்ரீ திருமாநிலையூர்‌ கோவிந்தய்யர்‌ 
“தாத்பர்ய தீபிகை” என்னும்‌ உரையை எழுதி தமிழ்‌ 
மூலத்துடன்‌, சங்கு கவிகளின்‌ சமஸ்கிருத மொழி 
பெயர்ப்பையும்‌, தம்‌ உரையையும்‌ ஒருங்கே 
பதிப்பித்தார்‌. 
கைவல்ய நவநீதம்‌ திருக்குறளுக்கு அடுத்தபடியாகத்‌ 

தமிழிலிருந்து பல்வேறு மொழிகளில்‌ மொழி பெயர்க்‌ 
கப்பட்டுள்ளது. 1855ல்‌ டாக்டர்‌ கார்ல்‌ க்ரோல்‌ என்ற 
ஜெர்மானியரால்‌ ஜெர்மனியிலும்‌, ஆங்கிலத்திலும்‌ 
மொழி பெயர்க்கப்பட்டு வெளி வந்தது. 

கைவல்ய நவநீதத்திற்கான ஆங்கில உரைகளில்‌ 
ஸ்ரீ ரமணானந்த சரஸ்வதிகளின்‌ ஆங்கலஉரை மேலான 
தாகக்‌ கருதப்படுகின்றது. கைவல்ய நவநீதம்‌ பகவான்‌ 
ஸ்ரீ ரமண மகரிஷியால்‌ சாதகருக்குப்‌ பரிந்துரைக்கப்‌ 
பெற்றது. ஸ்ரீ முனகல வெங்கட்ராமையாவின்‌ ஆங்கில 
மொழி பெயர்ப்பும்‌, அதிலிருந்து செய்யப்பட்ட 
தெலுங்கு மொழி பெயர்ப்பும்‌ பதிப்பிடப்பட்டுள்ளன. 

தத்துவ விளக்கப்‌ பாடல்‌ 54ல்‌ பத்து நபர்கள்‌ ஒரு 
ஆற்றைக்‌ கடந்து அக்கரை சேர்ந்து அனைவரும்‌ 
அற்றைக்‌ கடந்ததை உறுதி செய்து கொள்ள ஒவ்வொ 
ருவராக எண்ணி தன்னைச்‌ சேர்க்காமல்‌ ஒன்பது பேர்‌ 
தான்‌ உள்ளதாக துன்பமுற்று, தன்னை அறியாத 
மயக்கமே அஞ்ஞானம்‌ என்றும்‌, அந்த வழியே வந்த 
வழிப்போக்கன்‌ பத்து நபர்‌ இந்த இடத்தில்‌ உள்ளனர்‌ 
என ஒவ்வொருவராக எண்ணி பத்து என அவர்கள்‌ 
அறிந்து கொள்வது பரோட்சஞானம்‌ என ஞான 
விளக்கம்‌ அளீத்துள்ளார்‌ தாண்டவராய சுவாமிகள்‌. 


~ 


[கய ஊது ட 


இக்கதையை ஸ்ரீவித்யாரண்ய சுவாமிகளின்‌ 
“பஞ்சதசி” என்ற நூலில்‌ இருந்து ஸ்ரீதாண்டவராய 
சுவாமிகள்‌ எடுத்தாண்டிருக்கிறார்‌. அவர்‌ அந்த பத்து 
பேரை முட்டாள்கள்‌ என கேலி செய்யவில்லை. 
மாறாக அவர்களிடம்‌ இருக்கும்‌ அதே அறியாமையின்‌ 
மற்றொரு நிலையில்‌ தான்‌ நாம்‌ இருக்கிறோம்‌ 
என்பதை நமக்குக்‌ காட்டுகிறார்‌. இந்த சாதாரணக்‌ 
கதையை வேதம்‌ சொல்லும்‌ உலகின்‌ ' மிகப்‌ பெரிய 
சத்தியத்தை, “தத்‌ த்வம்‌ ௮௪ என்ற பேருண்மையை 
எடுத்துக்‌ காட்ட, இம்மகான்கள்‌ பயன்படுத்துகிறார்‌ 
கள்‌. கிறித்தவ மதத்தைத்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ பரப்பவந்து 
அதற்காகத்‌ தமிழ்‌ கற்று பின, தன்‌ பெயரை “வீரமா 
முனிவர்‌” என்று மாற்றி வைத்துக்‌ கொண்ட கான்ஸ்‌ 
டான்டைன்‌ பெஸ்கி எனும்‌ இத்தாலியப்‌ பாதிரியார்‌, 
இதே கதையை “பரமார்த்த குருவும்‌, சீடர்களும்‌” 
என்ற தலைப்பிலெழுதி, அதன்‌ கருத்தாழம்‌ புரியாமல்‌ 
தமிழ்நாட்டிலுள்ள இந்துசமய குருமார்களை ஏளனம்‌ 
செய்வதற்கான நையாண்டிக்கதையாகப்‌ பயன்படுத்தி 
னார்‌. நாமும்‌ சிறு வயதில்‌ இதைப்‌ படித்திருக்கிறோம்‌. 


நான்கு வேதங்களின்‌ இறுதிப்‌ பகுதியிலுள்ள உப 
நிடதங்கள்‌ நூற்றி எட்டும்‌ வேதாந்தம்‌ என்று: கூறப்படும்‌. 
உபநிடதங்களுடன்‌, பிரம்ம சூத்திரம்‌, மகாபாரதத்தில்‌ 
அர்ஜுனனுக்கு ஸ்ரீகிருஷ்ணர்‌ உபதேசம்‌ செய்த பகவத்‌ 
கீதை மூன்றும்‌ சேர்ந்து “பிரஸ்தானத்‌ திரயம்‌” எனப்படும்‌. 
இவைகளிலுள்ள வேதாந்தக்‌ கருத்துக்கள்‌ அனைத்தும்‌ 
கைவல்ய நவநீதம்‌ என்னும்‌ -இந்நூலில்‌ பிரதிபலிக்கின்றன. 
அவ்வகையில்‌, வேகாந்த சாத்திரங்கள்‌ எதையும்‌ படித்தறி 


யாதவர்கள்‌ இந்நூலை மட்டும்‌ ஆழ்ந்து படித்துத்‌ 


தெளிந்தார்கள்‌ என்றால்‌ அவர்கள்‌ வேதாந்த சாரம்‌ 
மூழுமையும்‌ அறிவார்கள்‌. 


கைவல்ய ரவரநீதம்‌ 


“அவனன்றி ஓரணுவும்‌ அசையாது” என்பதற்கு 
விளக்கம்‌ கொடுக்கையில்‌ வள்ளற்பெருமான்‌, “கைவல்ய 
நவநீதம்‌” என்னும்‌ நூலிலுள்ள “இந்தச்‌ சீவனால்‌ வரும்‌...” 
எனத்‌ தொடங்கும்‌ பாடலை (சந்தேகம்‌ தெளிதற்படலம்‌ 59) 
எடுத்துக்காட்டாக கூறியுள்ளார்‌ என்பது சிறப்பு. 
(௪.மு.க.பிரபந்தத்‌ திரட்டு; பக்கம்‌ 93; அ.திருநாவுக்கரசு 
பதிப்பு) 


இந்நூலுக்கு உரை எழுத எனக்கு மிகவும்‌ 
உதவியவை ஸ்ரீஅருணாசல சுவாமிகள்‌ எழுதிய உரை 
நூல்‌, ஸ்ரீபொன்னம்பல சுவாமிகளின்‌ “தத்வார்த்த 
தீபம்‌” என்ற உரைநூல்‌, மகாவித்துவான்‌ ஸ்ரீவடிவேலு 
செட்டியாரின்‌ “கைவல்ய நவநீத வினா, விடை நூல்‌, 
ஆரணி குப்புசுவாமி முதலியார்‌ இயற்றிய “கைவல்ய 
நவநீத வசனம்‌” ஆதிய நூற்கள்தாம்‌. இந்த நூற்களில்‌ 
இருந்து பல பகுதிகளை எடுத்துப்‌ படிப்போர்‌ எளிதில்‌ 
புரிந்து கொள்ளும்படி எளிமைப்படுத்தியுள்ளேன்‌. 
கூடுமான வரையிலும்‌ வடசொற்களைத்‌ தவிர்த்து 
எழுத முயற்சித்திருக்கிறேன்‌. ஆனால்‌ அநேக வேதாந்தம்‌ 
சார்ந்த கருத்துக்களைத்‌ தனித்‌ தமிழில்‌ கொண்டுவரும்‌ 
போது பொருள்‌ சிதைவதை தடுக்க இயலாது. 
ஆதலால்‌ படிப்பவர்கள்‌ ஆங்காங்கே வடமொழிச்‌ 
சொற்கள்‌ அப்படியே பயன்படுத்தப்பட்டிருப்பதற்கு 
என்னைப்‌ பொறுத்துக்‌ கொள்ள வேண்டுகிறேன்‌. 


என்‌ மீது அன்பு கொண்டு இந்நூலுக்கு அணிந்துரை 
தந்துதவிய கோவிலூர்‌ மடாதிபதி ஸ்ரீலஸ்ரீ மெய்யப்ப 
ஞான தேசிக சுவாமிகள்‌ அவர்களுக்கும்‌, சென்னை, 
கைவல்ய ஞானப்‌ பெருமன்றத்தின்‌ செயலாளர்‌ 
ஞீ முருகு ஏழுமலைசுவாமிகள்‌ அவர்களுக்கும்‌, பேராசிரியர்‌ 
கொ. பூமிநாதன்‌ அவர்களுக்கும்‌ மிகவும்‌ நன்றிக்‌ கடன்‌ 
பட்டிருக்கிறேன்‌. 


[குவை கவத த 


இந்த உரைநூலை எழுதி திருநெல்வேலி கைவல்ய 
ஞானசபை சார்பில்‌ வெளியிடத்‌ தூண்டி ஊக்குவித்த 
என்‌ நண்பர்களுள்‌ முக்கியமானவர்கள்‌ தேசிய நல்லாசிரியர்‌ 
திரு தி. வெங்கடாசலபதி, இரு பி. பேச்சிமுத்து, இரு எல்‌. முத்துப்‌ 
பாண்டி மற்றும்‌ திரு ஜே. கோபால்‌ ஆகியோராவர்‌. 
அவர்களுக்கு என்‌ இதயம்‌ கனிந்த நன்றி உரித்தாகுக. 
இந்நூலைப்‌ பதிப்பித்து வெளியிட தாமாகவே முன்‌ 
வந்து எனக்கு வழிகாட்டி உதவிய பேராசிரியர்‌ 
திரு கொ. பூமிநாதன்‌, இராஜபாளையம்‌ அவர்களுக்கும்‌, 
திரு எ.வே. கல்யாணவெங்கட்ராமன்‌, இராஜபாளையம்‌ 
அவர்களுக்கும்‌ என்‌ உளமார்ந்த நன்றி. இந்நூலை நல்ல 
முறையில்‌ அச்சிட்டு வெளியிட்ட இராஜபாளையம்‌, 
முத்து பதிப்பகத்தாருக்கு என்‌ நன்றி. 


A 


மகாலிங்கம்‌ யைப்பன்‌ 


(க கவரத்‌) 1 


கைவல்ய நவநீதம்‌ 
பாயிரம்‌ 


பொன்நீலம்‌ மாதர்‌ ஆசை பொருந்தினர்‌ பொருந்தார்‌ உள்ளம்‌ 
தன்னில்‌அந்‌ தரத்தில்‌ சீவ சாட்சிமாத்‌ திரமாய்‌ நீற்கும்‌ 
எந்நிலங்‌ களினும்‌ மிக்க எழுநிலம்‌ அவற்றின்‌ மேலாம்‌ 
நன்னிலம்‌ மருவும்‌ஏக நாயகன்‌ பதங்கள்‌ போற்றி. 1 
பொன்னாசை மண்ணாசை, பெண்ணாசை என 
மூன்று ஆசைகளையும்‌ உடைய அஞ்ஞானிகள்‌ மற்றும்‌ 
அவுற்றைத்‌ துறந்த ஞானிகள்‌ இருபாலார்‌ இதயத்திலும்‌, 
பிற நான்கு பூதங்களிலும்‌ வியாபித்து நிற்கும்‌ ஆகாயம்‌ 
போல்‌ சீவ சாட்சியாக, சைதன்யமாய்‌ நிறைந்திருக்கும்‌, 
மற்றும்‌ ஏழு ஞான பூமிகளிலும்‌ மேலான சிறப்புடைய 
துரியாதீத பூமியில்‌ விளங்கி நிற்கும்‌ ஏகநாயகனாகிய 
அந்த பரம்பொருளின்‌ திருவடிகளை வணங்குவோம்‌. 
“நன்னிலம்‌ மருவும்‌ ஏகநாயகன்‌” என்பது 
ஸ்ரீ தாண்டவராய சுவாமிகளின்‌ குருவான நன்னிலம்‌ 
ஸ்ரீ நாராயண தேசிகருக்கும்‌ பொருந்தும்‌. 


ஈன்றுஅளித்து அழிக்கும்‌ செய்கைக்கு ஏதுவாம்‌ அயனாய்‌ மாலாய்‌ 
ஆன்றஈ சனுமாய்த்‌ தானே அனந்தமூர்த்‌ தியுமாய்‌ நிற்கும்‌ 
பூன்றமுத்‌ தனுமாய்‌ இன்பப்‌ புணரிஆ தவனாய்‌ நானும்‌ 
தோன்றிய விமல போத சொரூபத்தைப்‌ பணிகின்‌ றேனே. 2 
படைத்தல்‌, காத்தல்‌, அழித்தல்‌ ஆகிய முத்‌ 
தொழிலுக்கும்‌ காரணமான பிரமதேவனாகவும்‌, 
திருமாலாகவும்‌, ஈசனாகிய சிவனாகவும்‌, பல்வேறு 
தெய்வங்களாகவும்‌ அநேக வடிவங்களில்‌ தோன்றுநறெ 
பூரணனான முக்தனுமாயும்‌, ஆனந்தக்‌ கடலாகவும்‌, 


வ 


LTE) கை 


அதில்‌ எழும்‌ ஞான சூரியனாகவும்‌, சதாகாலமும்‌ தானே 
விளங்குகின்ற ஞான போத வடிவத்தைப்‌ பணிகின்றேன்‌. 
“பிரக்ஞானம்‌ பிரம்மா” என்பது மகாவாக்யம்‌. ஆத்மா 
“நிஜபோத ரூபம்‌” என்று ஆதிசங்கரர்‌ கூறுகின்றார்‌. 
எவருடை அருளால்‌ யானே யெங்குமாம்‌ பிரமம்‌ என்பால்‌ 
கவருடைப்‌ புவனம்‌ எல்லாம்‌ கற்பிதம்‌ என்ற றிந்து 
சுவரிடை வெளிபோல்‌ யான்‌என்‌ சொரூபசு பாவம்‌ ஆனேன்‌ 
அவருடைப்‌ பதும பாதம்‌ அனுதினம்‌ பணிகின்‌ றேனே. 
எவருடைய அறிவினால்‌ நான்‌, என்பால்‌ பல கூறு 
களையுடைய பிரபஞ்சம்‌ யாவும்‌ பொய்‌ என்றுணர்ந்து 
சுவரின்‌ கண்ணுள்ள ஆகாசம்‌ போல சர்வவியாபகமான 
பிரம்மமே என்‌ நிஜ சுபாவமான சொரூபம்‌ என்று 
அறிந்தேனோ, அவருடைய கமல பாதங்களை அனு 
தினமும்‌ பணிகின்றேனே. 
“யானே யெங்குமாம்‌ பிரம்மம்‌” என்பதும்‌, “யானென்‌ 
சொரூப சுபாவமானேன்‌” என்பதும்‌, “அகம்‌ பிரம்மாஸ்மி” 
என்னும்‌ மகாவாக்யத்தைக்‌ குறித்து நிற்கின்றன. 


3 


என்னுடை மனது புத்தி இந்த்ரிய சரீரம்‌ எல்லாம்‌ 

என்னுடை அறிவினாலே இரவிமுன்‌ இமமே ஆக்கி 

என்னுடை நீயும்‌ நானும்‌ ஏகமென்று ஐக்யம்‌ செய்ய 

என்னுடைக்‌ குருவாய்த்‌ தோன்று மீசனை இறைஞ்சி னேனே. 4 


என்னுடைய மனம்‌, புத்தி ஆகிய அந்தகரணங்களும்‌ 
ஞானேந்திரிய கர்மேந்திரியங்களும்‌, பிரணாதிபஞ்சகத்தில்‌ 
அடங்கிய சூக்ஷம சரீரமும்‌, இதற்டெமாகெ ஸ்தூல 
சரீரமும்‌, இவையிரண்டிற்கும்‌ ஏதுவான காரணசாரமும்‌, 
எனது அத்ம ஞானத்தினால்‌ சூரியனைக்‌ கண்ட பனி 
போல மறையச்செய்து, எனது உண்மையான சொரூபம்‌ 
நீ என்பதும்‌, உனது சொரூபம்‌ நான்‌ என்பதும்‌ ஒன்றே 


யென்று ஐக்யமாக்க (அத்வைதம்‌) உபதேசித்து அருள என்‌ 


அச்சார்யராக எழுந்தருளிய ஈசனை வணங்குகின்றேன்‌. 
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அந்தமும்‌ நடுவும்‌ இன்றி ஆதியும்‌ இன்றி வான்போல்‌ 
சந்ததம்‌ ஒளிரும்‌ ஞான சற்குரு பாதம்‌ போற்றிப்‌ 
பந்தமும்‌ வீடும்‌ காட்ட பரந்தநூல்‌ பார்க்க மாட்டா 
மந்தரும்‌ உணருமாறு வத்துதத்‌ துவம்சொல்‌ வேனே. 5 
அதி, நடுவு, அந்தம்‌ எதுவுமின்றி ஆகாசம்‌ போல்‌ 
எக்காலத்தும்‌ ஒளிரும்‌ ஞானவடிவினன்‌ ஆகிய சற்குரு 
வின்‌ பாதங்களை வணங்கி, பந்தம்‌, முக்தி இவற்றின்‌ 
இலக்கணங்களைத்‌ தெரிவிக்கும்‌ பொருட்டு விரிந்து 
கிடக்கின்ற வேதாந்த சாஸ்திரங்களை ஆராய்ந்தறியும்‌ 
சக்தியில்லாத மந்த புத்தியுள்ள சீடரும்‌ எளிதில்‌ 
உணரும்படி பரம்பொருளின்‌ (பரவஸ்து) இயற்கையைச்‌ 
சொல்வேன்‌. 
படர்ந்தவே தாந்தம்‌ என்னும்‌ பாற்கடல்‌ மொண்டூ முன்னூல்‌ 
குடங்களில்‌ நிறைத்து வைத்தார்‌ குரவர்க ளெல்லாம்‌ காய்ச்சி 
கடைந்தெ டூத்து அளித்தேன்‌ இந்தக்‌ கைவல்ய நவநீ தத்தை 
அடைந்தவர்‌ விடய மண்தின்று அலைவரோ பசியி லாரே. 6 
வியாசர்‌ முதலாகப்‌ பல முனிவர்களும்‌, அதிசங்கரர்‌ 
போன்ற மகான்களும்‌ மிக விரிந்துள்ள வேதாந்தம்‌ 
என்னும்‌ பாற்கடலின்கண்‌ “பிரஸ்தானத்‌ திரயம்‌” என்று 
சொல்லப்பட்ட தலைமை வாய்ந்த சாஸ்திரங்களான 
உபநிடதங்கள்‌, பிரம்ம சூத்திரம்‌, பகவத்கதை முதலிய 
மூன்று வகையான நூற்களை மொண்டு, சித்தாந்தம்‌ 
எனும்‌ மதுரம்‌ உண்டாகக்‌ காய்ச்சி, சூத்திரம்‌, பாஷ்யம்‌ 
வார்த்திகம்‌ என மூன்று வகையான நூற்குடங்களில்‌ 
நிறைத்து வைத்தார்கள்‌. அதை நான்‌ விருத்தி ஞானம்‌ 
என்னம்‌ பிரை குத்தி, உபதேசம்‌ என்னும்‌ மத்திட்டு, 
அனுபவ ஆராய்ச்சி எனும்‌ கடைதலைச்‌ செய்து அதில்‌ 
எழுந்த கைவல்யம்‌ என்னும்‌ நவநீதத்தை எடுத்து 
அளித்தேன்‌. இதை அடைந்தவர்‌ பூமி சார்ந்த விஷயா 
னந்தங்களை உண்டு அலைய மாட்டார்கள்‌. ஏனெனில்‌ 
அவர்களுக்கு ஞானத்தை அடைந்தபின்‌ லெளக்கப்‌ பசி 
இருக்காது. 


4 (கைவய நீதம்‌] ப 


முத்தனை வேங்க டேச முகுந்தனை எனைஆட்‌ கொண்ட 
கத்தனை வணங்கிச்‌ சொல்லும்‌ கைவல்ய நவநீதத்தைத்‌ 
தத்துவ விளக்கம்‌ என்றும்‌ சந்தேகம்‌ தெளிதல்‌ என்றும்‌ 
வைத்திரு படல மாக வகுத்துரை செய்கின்‌ றேனே. 7 
பாசங்களை நீக்கி முதிர்ந்த ஞானத்தோடு 

நிற்பவனை, வெங்கடாசலபதியாகிய முகுந்தனை, 
என்னை ஆட்கொண்டருளிய கர்த்தனை வணங்‌ 
நான்‌ சொல்லும்‌ இக்கைவல்ய நவநீதத்தைத்‌ தத்துவ 
விளக்கம்‌ என்றும்‌, சந்தேகம்‌ தெளிதல்‌ என்றும்‌ இரு 
படலங்களாகப்‌ பிரித்து உரைக்கின்றேன்‌. 

ஜீவாத்மா மற்றும்‌ பரமாத்மா இவர்களின்‌ ஐக்கியத்தை, 
விளக்கும்‌ பகுதியைத்‌ தத்துவ விளக்கப்‌ படலம்‌ என்றும்‌, 
அதில்‌ தோன்றும்‌ ஐயத்தை நீக்கும்‌ பகுதியைச்‌ சந்தேகம்‌ 
தெளிதல்‌ படலம்‌ என்றும்‌ கூறினார்‌. 


பாயிரம்‌ முற்றிற்று. 
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கைவல்ய நவந்தம்‌ 
1. தத்துவ விளக்கப்‌ படலம்‌ 


நிதிதிய அநித்தி யங்கள்‌ நிண்ணயம்‌ தெரிவி வேகம்‌ 

மத்திய இ ரங்கள்‌ வருபோகங்‌ களில்நீ ராசை 

சத்தியம்‌ உஜ்ரக்க வேண்டும்‌ சமாதியென்‌ றாறு கூட்டம்‌ 

முத்தியை விரும்பும்‌” இச்சை மொழிவர்சா தனமிந்‌ நான்கே. 1 

நித்திய, “'அநித்தியு” "வஸ்துக்களின்‌ நிர்ணயம்‌ (வேற்றுமை) 

தெரிகின்ற விவேகமும்‌, இடையிலுள்ள இகலோக 

பரலோக இன்பங்களில்‌ நாட்டமில்லாத வைராக்கியமும்‌, 

சத்தியம்‌ இதுவென்று , சொல்ல உதவும்‌ சமம்‌ முதலான 

அறு விஷயங்கள்‌ “கூடிய ஷமாதி ஷட்க சம்பத்தியும்‌, 

முக்தியை விரும்பும்‌ இச்சையான முமுக்ஷுத்வமும்‌ 

சேர்ந்த நான்கும்‌ சாதனசதுஷ்டயம்‌ என்று ஞானிகளால்‌ 

கூறப்படும்‌. 

நித்திய, அநித்திய வஸ்துக்கள்‌ - ஆத்மா நித்தியம்‌, 
சரீராதி பிரபஞ்சம்‌ யாவும்‌ அறித்தியம்‌; 

சமாதி ஷடம்க சம்பத்தி ௪ ஷமம்‌, தமம்‌, விடல்‌ (உபாதி) 

சகித்தல்‌ (திதிக்ஷா), சமாதானம்‌ மற்றும்‌ சிரத்தை. 


சமம்தமம்‌ விடல்ச கித்தல்‌ சமாதானம்‌ சிரத்தை ஆறாம்‌ 
சமம்‌அகக்‌ கரண தண்டம்‌ தமம்புறக்‌ கரண தண்டம்‌ 
அமர்தரு கருமம்‌ பற்றாது அறுத்தலே விடல்‌என்‌ றாகும்‌ 
மமர்செயும்‌ சுகந்துக்‌ காதி வரின்‌அடக்‌ குதல்ச கித்தல்‌. 2 
ஷமம்‌, தமம்‌, உ௱ரதி, திதிக்ஷை, சமாதானம்‌, சிரத்தை 
என ஆறு விஷயங்கள்‌ சேர்ந்து சமாதி ஷட்க சம்பத்து 
என்பர்‌. மனம்‌, புத்தி, அகங்காரம்‌ ஆதிய அந்தகரணத்தைக்‌ 
கட்டுப்படுத்தும்‌ செயல்‌ ஷமம்‌ எனப்படுகிறது. ஞானேந்‌ 
திரியங்கள்‌ ஐந்து, கர்மேந்திரியங்கள்‌ ஐந்து என பத்து புறக்‌ 


ட. பெய பயப்‌ 


6 (தத்துவ விக்கம்‌ மடல்‌)... 


கரணங்களைக்‌ கட்டுப்படுத்தி வைத்தல்‌ தமம்‌ எனப்படும்‌. 
மனைவி, மக்கள்‌, உறவினர்‌, செல்வம்‌, ஜாதி, பதவி, 
பட்டம்‌, அந்தஸ்து ஆகியவற்றின்‌ மீதுள்ள பற்றினை 
சுருங்கச்‌ செய்தல்‌ விடல்‌ அல்லது உபரதி என்று சொல்லப்‌ 
படும்‌. தனக்கு ஏற்படும்‌ துயரங்களைத்‌ தன்னுடைய பூர்வ 
ஜன்ம வினைகளின்‌ பிராரப்த பலனாகக்‌ கருதித்‌ தாங்கிக்‌ 
கொள்வதும்‌, தனக்குத்‌ துன்பம்‌ விளைவித்தவர்‌ மீது 
பழி வாங்கும்‌ எண்ணம்‌ கொள்ளாமல்‌ இருப்பதும்‌ 
சகித்தல்‌ அல்லது திதிக்ஷை எனப்படும்‌. 
சிரவணப்‌ பொருளைத்‌ தானே சித்தம்சிந்‌ திக்கு மாறு 
சரதமாய்‌ வைக்கும்‌ இத்தைச்‌ சமாதானம்‌ என்பர்‌ மேலோர்‌ 
பரமசற்‌ குருநூல்‌ அன்பு பற்றலே சிரத்தை ஆகும்‌ 
வரமிகு சமாதி ஆறு வகையின்சொல்‌ பொருளி துவாமே. 3 
வேதாந்த சாஸ்திரங்களிலுள்ள உயர்ந்த விஷயங்களைப்‌ 
பெரியோரிடத்து கேட்டறிந்து . அவற்றின்‌ பொருளை 
.உள்ளமானது எப்போதும்‌ பிரியமாய்ச்‌ சிந்திக்கும்படிச்‌ 
செய்தல்‌ சமாதானம்‌ எனப்படும்‌. ஆச்சாரியர்களிடத்தும்‌, 
அவர்களிடத்துக்‌ கற்றுணர்ந்த சாஸ்திரங்களிடத்தும்‌ பக்தி 
கொண்டிருப்பது சிரத்தை ஆகும்‌. மேன்மையான ஷமாதி 
ஷட்க சம்பத்தி என்னும்‌ ஆறு பிரிவான பதங்களுக்கும்‌ 
இதுவே பொருளாம்‌. 
சாதனம்‌ இன்றி ஒன்றை சாதிப்பார்‌ உலகில்‌ இல்லை 
ஆதலால்‌ இந்த நான்கும்‌ அடைந்தவர்க்‌ கறிவுண்‌ டாகும்‌ 
நூதன விவேகி யுள்ளம்‌ நுழையாது நுழையும்‌ ஆகில்‌ 
பூதசன்‌ மங்கள்‌ கோடி புனிதனாம்‌ புருடன்‌ ஆமே. 
கோடரி முதலிய சாதனங்கள்‌ இன்றி ஒரு மரத்தை 
வெட்டி சாய்ப்பது எவ்வாறு இயலாதோ அது போல, 
மேற்கூறிய நான்கு சாதனங்களையும்‌ பூரணமாகப்‌ பெற்ற 
வருக்கே பரமாத்மாவுடன்‌ ஜீவாத்மா இணைகின்ற பிரம்ம 
வித்யா எனும்‌ ஞானம்‌ உண்டாகும்‌. புதிய விவேகியாய்‌ 
கர்மம்‌ மற்றும்‌ பக்தி யோகத்தில்‌ ஈடுபட்டிருப்பவனுக்கு, 
சற்குரு கிருபையினால்‌ அநுக்கிரகம்‌ செய்யினும்‌ அவன்‌ 
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மனதில்‌ ஞானம்‌ புகாது. அப்படி நுழையுமாகில்‌ அது, 
பூமியில்‌ மறைபட்டிருக்கும்‌ விதை, மழை பெய்தவுடன்‌ 
முளைப்பது போலும்‌. கடன்‌ வாங்கனெவன்‌ கொடுத்தவன்‌ 
மறந்திருக்கும்‌ போது திருப்பிக்‌ கொடுப்பது போலும்‌, 
எண்ணிக்கைக்கு அடங்கா பூர்வ ஜென்மங்களில்‌ அப்பியா 
சித்த சாதனங்கள்‌ பிரதிபந்தத்தால்‌ மறைக்கப்பட்டிருந்து, 
இந்தப்‌ பிறவியில்‌ பிரதிபந்தம்‌ நீங்கியவுடன்‌ குருவின்‌ 
உபதேசத்தால்‌ ஞானோதயம்‌ பெற்றவனாவான்‌. 
(ராமகிருஷ்ண பரமஹம்சரிடம்‌ நரேந்திரர்‌ உபதேசம்‌ பெற்று 
விவேகானந்தர்‌ ஆனதை மனதில்‌ கொள்க) 


இவனதி காரி யானோன்‌ இந்திரி யங்க ளாலும்‌ 
புவனதெய்‌ வங்க ளாலும்‌ பூதபெள திகங்க ளாலும்‌ 
தவனம்மூன்‌ றடைந்து வெய்யில்‌ சகித்திடாப்‌ புமுப்போல்‌ வெம்பிப்‌ 
பவமறு ஞான தீர்த்தம்‌ படிந்திடப்‌ பதறி னானே. 5 
இச்சாதன சதுஷ்டயம்‌ உள்ளவனே இந்நூலைக்‌ 

கேட்டற்குரியவன்‌. அவன்‌ அதியாத்மீகத்தினாலும்‌, அதி 
தெய்வீகத்தினாலும்‌, அதிபெளதீகத்தினாலும்‌ உண்டாறெ 
மூவகைத்‌ துன்பங்களான தாபத்திரய அக்னியின்‌ 
பாற்பட்டு, சூரியனது வெப்பத்தைச்‌ சகித்திடாத புழு 
எப்படி வெம்பித்‌ துடிக்குமோ அப்படி வெப்பமுற்று, 
அந்த வெப்பு நோயாகிய பிறவிப்‌ பிணியை அகற்றவல்ல 
ஞானதீர்த்தத்தில்‌ மூழ்டெப்‌ பதறி ஓடினான்‌. 

பனி, மழை வெள்ளம்‌, புயல்‌ போன்ற இயற்கைப்‌ 
பேரிடர்களினால்‌ உண்டாகும்‌ துன்பங்கள்‌, நெருப்பு 
மற்றும்‌ மரம்‌ முறிந்து விழுதல்‌, சுவர்‌ இடிந்து வீழ்தல்‌, 
கல்லிடறுதல்‌, முள்‌ தைத்தல்‌ போன்ற துன்பங்கள்‌ அதி 
தெய்வீகத்தினால்‌ ஏற்படுபவை, சரீரத்தில்‌ உண்டாகும்‌ 
பிணிகள்‌, பசி, தாகம்‌ இவற்றால்‌ ஏற்படும்‌ துன்பங்கள்‌ 
யாவையும்‌ அதியாத்மீகத்தால்‌ வருவன. பிற மனிதர்கள்‌, 
கொடிய விலங்குகள்‌, பிராணிகள்‌ முதலியவற்றால்‌ 
உண்டாகும்‌ துன்பங்கள்‌ அதிபெளத்க துன்பங்கள்‌. 
இவை மூன்றையும்‌ சேர்த்து தாபத்திரயம்‌ என்பர்‌. 


8 | தத்துவ விளக்கப்‌ படலம்‌ 


ஆனபின்‌ மனைவி மக்கள்‌ அர்த்தஏ டணைகள்‌ மூன்றில்‌ 
கானவர்‌ வலையிற்‌ பட்டு கைதப்பி ஓடும்‌ மான்போல்‌ 
போனவன்‌ வெறுங்கை யோடே போகாத வண்ணம்‌ சென்று 
ஞானசற்‌ குருவக்‌ கண்டு நன்றாக வணங்கி னானே. 
மனைவி, மக்கள்‌, பெருஞ்செல்வம்‌ என்ற ஈஷணாத்‌ 
திரயத்தினின்றும்‌ நீங்கி, வேடர்கள்‌ வலையில்‌ அகப்பட்டு, 
அதைக்‌ கிழித்துக்‌ கொண்டு தப்பியோடும்‌ மானைப்‌ 
போல விரைந்து, (நான்‌ யார்‌? எனக்கு இச்சம்சாரத்‌ 
துன்பம்‌ எதனால்‌ உண்டாயிற்று? இது நீங்குவதற்குரிய 
வழியைப்‌ போதிக்க வல்லவர்‌ யார்‌? அவரை எவ்வாறு 
அடையலாம்‌ என்று) ஓடினவன்‌, வெறுங்கையோடு 
போகாமல்‌, பத்ரம்‌, புஷ்பம்‌, பழம்‌, திரவியம்‌ முதலியவை 
களை எடுத்துக்‌ கொண்டு ஞானாசிரியரைச்‌ சந்தித்து, 
தான்‌ எடுத்துச்‌ சென்றவற்றை குருவின்‌ திருவடிகளில்‌ 
வைத்து வணங்கி நின்றான்‌. 
இந்த உலகியல்‌ வாழ்வில்‌ அசையினால்‌ உண்டாகும்‌ 
மிக முக்யெமான ஈ்ஷணாத்திரயமான துன்பங்களினின்றும்‌ 
நீங்கெவனுக்குத்‌ தான்‌ ஞான வடிவான சற்குருவின்‌ 
தரிசனம்‌ கிடைக்கும்‌ என்பதாம்‌, 
ஏடணை-ஈஷணாத்திரயம்‌ : : அருந்ததி போன்ற மனைவி, 
சுப்ரமண்யர்‌ போன்ற மகன்‌, குபேர சம்பத்து போன்ற 
செல்வம்‌ இவற்றுக்கு அசைப்படுவது. 
தமிழர்கள்‌ வணங்கெ வடக்கத்திப்‌ பெண்‌ அருந்ததி... 
“வடமீன்‌ புரையும்‌ கற்பின்‌ மடமொழி அரிவை” (நானூறு 122 
மலையமான்‌ திருமுடிக்காரியின்‌ மனைவி பற்றி கபிலர்‌ 
பாடிய பாடல்‌ இது. உனது மனைவி வடமீன்‌ (அருந்ததி 
புரையும்‌ கற்பின்‌-அருந்ததி போன்ற கற்பிற்‌ சிறந்த, 
மடமொழி அரிவை-இனிய சொற்களை உடைய பெண்‌) 
“அருந்ததி அனைய கற்பின்‌” ஐங்குறுநூறு 442, பேயனார்‌ பாடிய பாடல்‌ 
“விசும்பு வழங்கும்‌ மகளிருள்ளும்‌ சிறந்த செம்மீன்‌ அனையள்‌” 
பதிற்றுப்‌ பத்து 31 - 27/ 28 
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பொருள்‌: வான உலகத்தில்‌ திரியும்‌ தெய்வப்‌ பெண்களில்‌ 
சிறந்தவளான புகழ்மிகு விண்மீன்‌ அருந்ததிக்கு நிகரானவள்‌. 
எந்தக்‌ கற்புக்கரசியைப்‌ புகழ்ந்தாலும்‌ அவளை இப்படி 
அருந்ததியோடு ஒப்பிடுதல்‌ தமிழர்‌ தம்‌ மரபு. 
“பெருநல்‌ வானத்து வடவயின்‌ விளங்கும்‌ 
சிறுமீன்‌ புரையும்‌ கற்பின்‌ நறுநுதல்‌” 
பெரும்பாணாற்றுப்படை 302-303 
வடமீன்‌ போல்‌ தொழுதேத்த வயங்கிய கற்பினாள்‌” 
கலித்தொகை 2-21 
“தீதிலா வடமீனின்‌ திறம்‌ இவள்‌ திறம்‌” சிலப்பதிகாரம்‌ 1-27 
சாலி ஒருமீன்‌ தகையாளை” சிலப்பதிகாரம்‌ 
“அங்கண்‌ விசும்பின்‌ அருந்ததி அன்னாளை” சிலப்பதிகாரம்‌ 


சிலப்பதிகாரத்தில்‌ கண்ணகியை வருணிக்கும்‌ 
இளங்கோ அடிகள்‌, அவளை அருந்ததிக்கு ஒப்பிட்டுப்‌ 
பாடிய வரிகள்‌ இவை. 
ராமனுக்கும்‌ சீதைக்கும்‌ கல்யாணம்‌ ரகு வம்ச குல 
குருவான வசிட்ட மாமுனிவன்‌ முத்துப்‌ பல்லக்கில்‌ 
பிரம்மா போல அயோத்தி நோக்கி பவனி போறார்‌. 
அதை வருணிக்கும்‌ கம்பன்‌... 
“கவிகையின்‌ நீழல்‌ கற்பின்‌ அருந்ததி கணவன்‌ முத்துச்‌ 
சிவிகையில்‌ அன்னம்‌ ஊரும்‌ திசைமுகன்‌ என்னச்‌ 
சென்றான்‌” (801) 
சீதையை அருந்ததிக்கு ஒப்பிடும்‌ கம்ப ராமாயண வரிகள்‌ 
“கன்னி அருந்ததி காரியை காணா 
நல்மகனுக்கு இவள்‌ நல்லணி” (1254) என்றார்‌. 
அருந்ததி அனையாளே! அமுதினும்‌ இனியாளே!” (2006) 
என்று இராமன்‌ சீதையைப்‌ போற்றியது தெரிறெது. 
அருந்ததி! உரைத்தி - அழகற்கு அருகு சென்று உன்‌ 
மருந்தனைய தேவி நெடுவஞ்சர்‌ சிறைவைப்பில்‌” (5350) 
என்று அனுமன்‌ பகர்வான்‌. 


10 | ததீதுவ விளக்கப்‌ பாலம்‌ 


வணங்கினின்‌ றழுது சொல்வான்‌ மாயவாழ்‌ வெனும்சோ கத்தால்‌ 
உணங்கினேன்‌ ஐய னேன்‌ உள்ளமே குளிரும்‌ வண்ணம்‌ 
பிணங்கிய கோச பாசப்‌ பின்னலைச்‌ சின்ன மாக்கி 

இணங்கிய குருவே என்னை இரட்சித்தல்‌ வேண்டும்‌ என்றான்‌. 7 


பணிந்தெழுந்து நின்று கண்ணீர்‌ சொரிய அழுது 
்‌ உரைப்பான்‌; பொய்யான குடும்ப வாழ்வு என்னும்‌ 
துன்பத்தால்‌ வாடினேன்‌, என்‌ ஐயனே! என்‌ உள்ளம்‌ 
குளிரும்‌ வண்ணம்‌ ஒன்றன்‌ மேல்‌ ஒன்றாக செறிந்திருக்‌ 
கின்ற பஞ்சகோசங்களாகிய பந்தத்தை சின்னாபின்னமாக்கி 
என்னை முக்திக்கு வழிகாட்டுவதற்கு உடன்பட்டிருக்கும்‌ 
குருவே, என்னைக்‌ காத்தருள வேண்டும்‌ என்று 
வேண்டினான்‌. 


அன்னதன்‌ சிசுவை ஐயன்‌ ஆமைமீன்‌ பறவை போலத்‌ 
தன்னகம்‌ கருதி நோக்கித்‌ தடவிசந்‌ நீதியிகுத்தி 
உன்னது பிறவி மாற்றும்‌ உபாயம்‌ ஒன்‌ றுண்டு சொல்வேன்‌ 
சொன்னது கேட்பாய்‌ ஆகில்‌ தொடர்பவம்‌ தொலையும்‌ என்றான்‌. 
8 
அங்கனம்‌ பிரார்த்தித்து நின்ற தன்‌ சீடனைச்‌ சற்குரு 
வானவர்‌ ஆமையானது கரையில்‌ புதைத்து வைத்த தன்‌ 
முட்டைகள்‌ குஞ்சாகுமாறு தனதுள்ளத்தில்‌ நினைத்துப்‌ 
பார்ப்பதுபோல அவனை உள்ளத்தில்‌ பாவித்து, மீனானது , 
தன்‌ முட்டைகளைப்‌ பொறித்துக்‌ குஞ்சுகளாகுமாறு 
அவற்றையே நோக்கிக்‌ கொண்டிருப்பது போல அவனை 
அன்போடு நோக்கி, பின்பு பறவை தன்‌ முட்டைகள்‌ 
குஞ்சாகும்படி அவற்றை தன்‌ சிறகினால்‌ ஸ்பரிசிப்பது 
போல குரு தன்‌ கையை அவன்‌ சிரத்தின்‌ மேல்‌ வைத்து, 
எதிரில்‌ இருக்க வைத்து, உன்‌ பிறவித்‌ துன்பத்தைப்‌ 
போக்கும்‌ தந்திரம்‌ ஒன்றுள்ளது, உபதேசிப்பேன்‌. நீ நான்‌ 
உபதே௫ப்பதைக்‌ : கவனமாய்க்‌ கேட்டு, உபதேசித்தவாறு 
ஒழுகுவாயென்றால்‌ உன்னை அநாதி காலமாய்த்‌ 
தொடர்ந்து வரும்‌ பிறவிப்‌ பிணி அகலும்‌ என்றருளிச்‌ 
செய்தார்‌. 
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தொடர்பவம்‌ தொலையும்‌ என்று சொன்னதைக கேட்ட போதே 
தடமடூ மூழ்கி னான்போல்‌ சரீரமும்‌ குளிர்ந்துஉள்‌ ஆறி 

அடரு மன்பு ஒழுகு மாபோல்‌ ஆனந்த பாஷ்பம்‌ காட்டி 
மடல்மலர்ப்‌ பாதம்‌ மீண்டும்‌ வணங்கிநின்று ஈது சொல்வான்‌. 9 


அநாதி காலமாய்த்‌ தொடர்ந்து வரும்‌ உனது பிறவிப்‌ 
பிணி நீங்கி விடுமென்று குரு அருளியதைக்‌ கேட்ட 
உடனே விசாலமான தடாகத்தில்‌ மூழ்கினவவனைப்‌ 
போல்‌ சரீரமும்‌ குளிர்ந்து, மன வெப்பமும்‌ தணிந்து, 
உள்ளத்தில்‌ பெருகி வரும்‌ அன்பானது ததும்பி புறத்தே 
வழிந்தது போல இரண்டு கண்களிலும்‌ ஆனந்தக்‌ 
கண்ணீர்‌ பெருக, மீண்டும்‌ சற்குருவின்‌ தாமரை மலர்‌ 
போன்ற பாதங்களை வணங்கியெழுந்து நின்று 
இவற்றைச்‌ சொல்வான்‌. 


சொன்னது கேட்க மாட்டாத்‌ தொண்டன்‌ஆ னாலும்‌ சுவாமி 
நின்னது கருணை யாலே நீரெனை ஆள லாமே 

உன்னது பிறவி மாற்றும்‌ உபாயமொன்று உண்டென்‌ நீரே 
இன்னதுஎன்‌ றதைநீர்‌ காட்டி ஈடேற்றல்‌ வேண்டு மென்றான்‌. 10 


தேவரீர்‌ உபதேசிப்பதைக்‌ கேட்டு அதன்படி ஒழுக 
மாட்டாத தொண்டன்‌ ஆனாலும்‌, (சதுர்‌ உபாயங்களி 
னால்‌ தங்கள்‌ வசமாக்கி) தங்கள்‌ கருணையினால்‌ நீர்‌ 
என்னை அடக்கியாளலாமே. உனது பிறவிப்‌ பிணியை 
ஒழித்தற்குரிய உபாயம்‌ ஒன்று இருக்றெது என்றீரே, 
அதனை உபதேசித்து அடியேனை பிறவிக்கடலினின்றும்‌ 
கரையேற்ற வேண்டும்‌ என்றான்‌. 


12 (ததவ வக்க மகி... 


அடங்கிய விருத்தி யானென்று அறிந்தபின்‌ செறிந்த மண்ணின்‌ 
குடம்பைஉள்‌ புழுமுன்‌ ஊதும்‌ குளவியின்‌ கொள்கை போலத்‌ 
தொடங்கிய குருவும்‌ ஆன்ம சொரூபமே மருவ வேண்டி 
உடம்பினுள்‌ சீவ னப்பார்த்து உபதேசம்‌ ஓதுவாரே. 11 
இவன்‌ அகம்பாவ விருத்தி அட்ங்னெவன்‌ என்று 
ஆராய்ந்து அதன்பின்‌ மண்‌ கூட்டிலுள்ள தன்‌ குஞ்சுப்‌ 
புழூவைக்‌ கொட்டிப்‌ பார்த்து சோதித்து, அது தன்‌ 
வடிவாகும்படி தொனி செய்யும்‌ குளவியின்‌ தன்மை 
போல, உபதேசிக்கத்‌ தொடங்கிய குருவும்‌ சீடன்‌ மோகம்‌ . 
நீங்கி ஆன்ம சொரூபத்தை அடைதற்‌ பொருட்டு அவனது 
சரீரத்தின்‌ உள்ளிருக்கும்‌ ஜீவாத்மாவை நோக்கி, நான்‌ 
உபதேசிப்பதை கவனமாய்க்‌ கேட்கக்‌ கடவாய்‌ என்றார்‌. 


குளவியானது மண்ணைக்‌ தன்‌ உமிழ்நீரில்‌ கரைத்துக்‌ 
கூடு கட்டி அதனுள்‌ முட்டைகள்‌ இடும்‌. அந்த முட்டை 
கள்‌ பொறித்து அதனின்று வரும்‌ குஞ்சுப்‌ புழுக்களுக்குத்‌ 
தேவையான உணவாக வேறு சில புழுக்களைக்‌ கொண்டு 
வந்து கூட்டினுள்‌ இட்டு கூட்டை மண்ணை மூடிவிடும்‌. 
குளவியின்‌ முட்டைகளிலிருந்து குஞ்சுப்‌ புழுக்கள்‌ வெளி 
வந்து, தன்‌ தாய்‌ ஏற்கனவே போட்டு வைத்திருக்கும்‌ 
புழுக்களின்‌ மாமிசத்தைத்‌ இன்று வளரும்‌. பின்பு அவை 
வளர்சிதை மாற்றத்தின்‌ காரணமாக கூட்டுப்‌ புழுவாக 
மாறி சல காலம்‌ சென்றபின்‌ சிறகுகள்‌ முளைத்து குளவி 
களாக மாற்றம்‌ அடைந்து கூட்டை திறந்து வெளியே 
வந்து பறந்து போகும்‌. இது தான்‌ இயற்கை. ஆனால்‌ 
அறிவியல்‌ வளராத முற்காலத்தில்‌, தன்‌ குஞ்சுகளுக்கு 
உணவாக வேறு புழுககளைக்‌ கொண்டு வந்து கூட்டில்‌ 
. போடும்‌ குளவியைத்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து கொண்ட மக்கள்‌, 
அது தன்‌ குஞ்சுகளான புழுக்களை ஊதி ஊதி அல்லது 
கொட்டிக்‌ கொட்டித்‌ தன்‌ உருவத்திற்கு மாற்றுறெது 
என்று கருதினர்‌ இப்பாடலிலும்‌ அப்படியே அந்த 
உதாரணம்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டி ருக்கிறது. 
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வாராயென்‌ மகனே தன்னை மறந்தவன்‌ பிறந்தி றந்து 

தீராத சுழல்காற்‌ றுற்ற செத்தை போல்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றிப்‌ 
பேராத கால நேமிப்‌ பிரமையில்‌ திரிவன்‌ போதம்‌ 

ஆராயும்‌ தன்னைத்‌ தானென்று அறியும்‌அவ்‌ வளவும்‌ தானே. 

12 
எனது புத்திரனே! கேளாய்‌, தனது ஆத்ம சொரூபத்தை 
விசாரித்தறியாதவன்‌, ஞானத்தினால்‌ ஆய்ந்தறிந்து தன்‌ 
ஆத்மாவைப்‌ பிரம்மமென்று உணரும்‌ மட்டும்‌, பிறந்து 
இறந்து, ஓயாத சுழல்‌ காற்றில்‌ அகப்பட்ட சருகைப்‌ 
போல்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றி மாறி மாறிப்‌ பிறந்து இறந்து, 
நீங்காத காலச்‌ சக்கரச்‌ சுழற்சியில்‌ சுழன்று கொண்டு 
இருப்பான்‌. 

ஏஎ 8-ம்‌ 3௭ 10௭) 

சர்ர்‌ என 715௪91 

க என்‌ எள்‌, 

எ எண ஷா கனி[₹॥ 

என்‌ மூட மனதே! கோவிந்தனைப்‌ பாடுவாய்‌! 
கோவிந்தனை வணங்குவாய்‌! கோவிந்தனையே 
விரும்புவாய்‌! நீ படித்து உன்‌ மனதில்‌ பதிய வைத்திருக்‌ 
கும்‌ கடினமான இலக்கண விதிகள்‌ காலனின்‌ சன்னதி 
யில்‌ நீ நிற்கும்‌ போது உன்னைக்‌ காப்பாற்றாது. 1 

௭3 ௭௭௭ எப்‌? சர, 

எ எளி எள்‌ எள! 

ஈர்‌ ஷர, 

ஊர்‌ ரா கய: ॥ 


மறுபடிப்‌ பிறந்து, மறுபடி இறந்து, மறுபடியும்‌ 
தாயின்‌ கருப்பைக்குள்‌ போய்த்‌ தங்குவது என்பதுமான 
இந்த சம்சாரக்‌ கடலைக்‌ கடப்பது பெரும்பாடாயிருக்‌ 
கிறது. ஓ முராரி! கருணை கொண்டு என்னைக்‌ கரை 
யேற்றுவாய்‌. 21 -அதிசங்கரர்‌ 


க க்‌ அ த 
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தன்னையும்‌ தனக்கா தாரத்‌ தலைவனை யும்கண்‌ டானேல்‌ 

பின்னைஅத்‌ தலைவன்‌ தானாய்ப்‌ பிரம்மமாய்ப்‌ பிறப்புத்‌ தீர்வன்‌ 

உன்னைநீ அறிந்தாய்‌ ஆகில்‌ உனக்கொரு கேடும்‌ இல்லை 

என்னைநீ கேட்கை யாலே ஈதுப தேசித்‌ தேனே. 18 
கூடஸ்தனையும்‌ (ஜீவாத்மா) தனக்கு ஆதாரமான 

பிரம்மத்தையும்‌ தரிசிப்பானாகில்‌, பின்பு அப்பிரம்மமே 

கூடஸ்தனாய்‌, அக்கூடஸ்தனே பிரம்மமாய்‌ பிறவி 

நீங்குவான்‌. உனது அத்வைத சொரூபத்தை நீ தெரிந்து 

கொண்டாயானால்‌ உனக்கொரு கெடுதியும்‌ இல்லை ; 

என்னை நீ கேட்கின்றபடியால்‌ என்‌ அனுபவமான இதைச்‌ 

சொன்னேன்‌. 

தன்னை அறியத்‌ தனக்கொரு கேடில்லை 

தன்னை அறியாமல்‌ தானே கெடுகின்றான்‌ 

தன்னை அறியும்‌ அறிவை அறிந்தபின்‌ 

தன்னையே அர்ச்சிக்கத்‌ தானிருந்‌ தானே. திருமூலர்‌ 


“அஹம்‌ பிரம்மாஸ்மி” என்பது மகாவாக்யம்‌. : 


என்னைத்தான்‌ சடனா உள்ளத்து எண்ணியோ சொன்னீர்‌ ஐயா 
தன்னைத்தான்‌ அறியா மாந்தர்‌ தரணியில்‌ ஒருவர்‌ உண்டோ 

பின்னைத்தான்‌ அவர்கள்‌ எல்லாம்‌ பிறந்திறந்து உழலுவானேன்‌ : 
நின்னைத்தான்‌ நம்பி னேற்கு நீண்ணயம்‌ அருளு வீரே. 14 


குன்‌ சரீரமே தான்‌ என்று கருதிக்‌ கொண்டிருந்த 
சீடன்‌, குருவைப்‌ பார்த்து, ஐயா, என்னை நான்‌ யார்‌ 
என்று அறியாத மூடன்‌ எனக்‌ கருதியோ சொன்னீர்‌? 
குன்னை யாரென்று தெரியாத மனிதர்‌ பூமியின்‌ கண்‌ 
ஒருவர்‌ உளரோ? அப்படியிருக்க, அவர்கள்‌ யாவரும்‌ 
பிறந்திறந்து உழலுவானேன்‌? தேவராரீரையே நம்பியுள்ள 
அடியேனுக்கு அந்த நிச்சயத்தை உள்ளவாறு உபதேசிப்‌ 
பீராக என்று வேண்டி நின்றான்‌. 
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இன்னது தேகம்‌ தேகி இவனென உணர்வான்‌ யாவன்‌ 
அன்னவன்‌ தன்னைத்‌ தானென்று அறிந்தவன்‌ ஆகும்‌ என்றார்‌ 
சொன்னபின்‌ தேகி யார்‌இத்‌ தூலமல்‌ லாமல்‌ என்றான்‌ 

பின்னது கேட்ட ஐயர்‌ பீழையும்‌ நகையும்‌ கொண்டார்‌. 15 


சரீரமானது இத்தன்மையுள்ளது. அதாவது அன்ன 
மயகோசம்‌ என்றெ ஸ்தூல சரீரமும்‌, பிராணமயகோசம்‌, 
மனோமயகோசம்‌, விஞ்ஞானமயகோசம்‌ ஆகிய மூன்றும்‌ 
சேர்ந்த சூக்ஷம சரீரமும்‌, ஆனந்தமயகோசம்‌ என்றெ 
காரண சரீரமும்‌ இணைந்துள்ள ஒன்று என்பதும்‌, அதில்‌ 
வசிக்கும்‌ சரீரி (க்ஷேத்ரஜ்ஞன்‌) என்ற ஜீவாத்மா வேறான 
குன்மையுடையவன்‌ என்பதும்‌ அறிகின்றவன்‌ எவனோ 
அவன்‌ ஜீவாத்மாவைப்‌ பிரம்மம்‌ என்று தெரிந்தவன்‌ 
ஆவான்‌ என்றார்‌. அங்ஙனம்‌ போதித்தபின்‌ சீடன்‌ புரிந்து 
கொள்ளாமல்‌, இத்தல சரீரம்‌ அல்லாமல்‌ சரீரி என்பவன்‌ 
யார்‌ என்று கேட்டான்‌. அதைக்‌ கேட்ட அசிரியர்‌ 
துன்பமும்‌, புன்னகையும்‌ கொண்டார்‌. 


இதம்‌ சரீரம்‌ கெளந்தேய கேஷத்ர - மித்யபிதியதே 
ஏதத்யோ வேத்தி தம்‌ ப்ராஹு: சேஷத்ரஜ்ஞ இதி தத்வித ; 
-பகவத்கீதை 13:1 
அர்ஜூனா, இந்த சரீரம்‌ க்ஷேத்ரம்‌ என்று கூறப்‌ 
படுகிறது. எவன்‌ இதை அறிநின்றானோ, அவனை 
க்ஷேத்ரஜ்ஞன்‌ என்று அதை உணர்ந்தவர்கள்‌ கூறுவார்கள்‌. 


சகுண உபாசனை, நிர்குண உபாசனை இவற்றில்‌ 
சகுண உபாசனையே எளிது. தேகாபிமானம்‌ நீங்காத 
வரைக்கும்‌ நிர்குண உபாசனை கடினம்‌. தேகாபிமானம்‌ 
நீங்கனாலே க்ஷேத்ரம்‌, க்ஷேத்ரஜ்ஞன்‌ இவற்றுக்குள்ள 
வேற்றுமை தெரிய வரும்‌. க்ஷேத்ரம்‌ ஜடம்‌, மாறுபாட 
டைந்து அழிவது. க்ஷேத்ரஜ்ஞன்‌ சேதனன்‌, ஞான 
சொரூபம்‌, மாறுபாடற்றது, என்றுமுள்ளது. 
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தேகமல்‌ லாமல்‌ வேறே தேகியார்‌ காணேன்‌ என்றாய்‌ 

மோகமாம்‌ கனவில்‌ வந்து முளைத்தவன்‌ எவன்நீ சொல்வாய்‌ 
சோகமாம்‌ கனவு தோன்றாச்‌ சுழுத்திகண்‌ டவன்‌ஆர்‌ சொல்வாய்‌ 
ஆகநீ நனவில்‌ எண்ணும்‌ அறிவுதான்‌ ஏது சொல்வாய்‌. 16: 


சரீரத்தையன்றி வேறாகவுள்ள சரீரி யார்‌? யான்‌ 
கண்டிலேன்‌ என்றாய்‌; நித்திரை மோகத்தில்‌ உண்டாகும்‌ 
சொப்பனத்தின்கண்‌ வந்து தோன்றும்‌ சப்தாதி விஷயங்‌ 
களை அனுபவிப்பவன்‌ யார்‌? அவன்‌ சரீரமா, சரீரத்துக்கு 
அப்பாற்பட்டவனா? இதனை நன்கு ஆராய்ந்துக்‌ கூறக்‌ 
கடவாய்‌, துன்பத்திற்குக்‌ காரணமாகிய சொப்பனங்களும்‌ 
தோன்றாத சுஷுப்தியில்‌ நித்திரையைச்‌ சுகமாக 
அனுபவித்தவன்‌ யார்‌? ஜாக்கரதை அவஸ்தையில்‌ 
சொப்பனம்‌, சுஷுப்தி என்னும்‌ இரண்டையும்‌ நினைக்‌ 
கின்ற அறிவு தான்‌ ஏது? அது நீ கருதுகின்ற சரீரமா 
அல்லது அதற்கு வேறானதா? நன்கு ஆராய்ந்து சொல்லக்‌ 
கடவாய்‌ என்று குரு கூறியருளினார்‌. 


நனவுகண்‌ டதுநான்‌ கண்ட நனவுள நினைவு நீங்கிக்‌ 

கனவுகண்‌ டதும்சு முத்தி கண்டதும்‌ வேறொன்‌ றேபோல்‌ 
தினமனு பவிப்பது ஒக்கும்‌ தெரியவும்‌ இல்லை சற்றே 
மனதினில்‌ உதிக்கும்‌ பின்னே மறைக்கும்‌ அது அருளுவீரே. 17 


ஐயனே, ஜாக்ரதாவஸ்தையில்‌ ஸ்திரமான சப்தாதி 
விஷயங்களை நான்‌ அறிந்ததும்‌, சுஷுப்தியவஸ்தையில்‌ 
அஞ்ஞானத்தை உணர்ந்ததும்‌ இச்சரீரத்துக்கு வேறான 
ஒரு சரீரியே என்று நான்‌ தினந்தோறும்‌ அனுபவிப்பது 
தாங்கள்‌ சொல்றெப்டி உண்மையேயாகும்‌. அங்ஙன 
மாயினும்‌அது உள்ளவாறு விளங்கவில்லை. தங்களுடைய 
உபதேசத்தினால்‌ இமைப்பொழுது மனதில்‌ விளங்கு 
கிறது. பின்பு என்னுடைய அஞ்ஞானத்தினால்‌ உடனே 
மறைந்து விடுகிறது. தாங்கள்‌ அதை விஸ்தாரமாக 
விளக்க வேண்டும்‌ என்று சீடன்‌ பிரார்த்தித்து நின்றான்‌. 
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தாலத்தின்‌ மரங்கள்‌ காட்டித்‌ தனிப்பிறை காட்டு வார்போல்‌ 
ஆலத்தின்‌ உடுக்கள்‌ காட்டி அருந்ததி காட்டு வார்போல்‌ 
தூலத்தை முன்பு காட்டித்‌ கக்ூஷம சொரூபம்‌ ஆன 

மூலத்தைப்‌ பின்பு காட்ட முனிவரர்‌ தொடங்கி னாரே. 18 


பூமியின்‌ கண்‌ வளர்ந்துள்ள மரங்களின்‌ இளை 
நுனியை முதலில்‌ காண்பித்துப்‌ பின்னர்‌ மூன்றாம்‌ பிறை 
யைக்‌ காட்டுவார்‌ போலவும்‌, வானத்தில்‌ வடக்கிலுள்ள 
சில நட்சத்திரங்களைக்‌ காண்பித்துப்‌ பின்பு அருகிலுள்ள 
அருந்ததியைக்‌ காட்டுவார்‌ போலவும்‌, தூலமாயுள்ள 
சகுண பிரம்ம தத்துவங்களை முன்னே காண்பித்து, 
சூக்ஷ£மமாகவுள்ள, பிரபஞ்ச சிருஷ்டிக்குக்‌ காரண 
நிர்க்குண பிரம்மத்தை பின்னர்‌ காண்பிக்க மனதாக 
ஆசிரியர்‌ ஆரம்பித்தார்‌. 


அந்தியா ரோபம்‌ என்றும்‌ அபவாதம்‌ என்றும்‌ சொல்லும்‌ 
உத்தியால்‌ பந்தம்‌ வீடென்று உரைக்கும்வே தாந்தம்‌ எல்லாம்‌ 
மித்தையாம்‌ ஆரோ பத்தால்‌ பந்தமாம்‌ அபவா தத்தால்‌ 
முத்தியாம்‌ இவ்வி ரண்டில்‌ முத்தியா ரோபம்‌ கேளாய்‌. 49 


அத்தியாரோபம்‌ என்ற உத்தியினால்‌ பந்தமும்‌, 
அபவாதம்‌ என்று சொல்லப்படும்‌ உத்தியினால்‌ வீடும்‌ 
உண்டாகின்றன என்று வேதாந்த சாஸ்திரங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ கூறுகின்றன. உண்மையல்லாத ஆரோபத்‌ 
தால்‌ பந்தமும்‌, நிச்சயம்‌ தோன்றும்‌ அபவாதத்தால்‌ வீடும்‌. 
உண்டானவாயிருத்தலால்‌, முதலில்‌ ஆரோபம்‌ என்றால்‌ 
என்னவென்று கேட்கக்‌ கடவாய்‌. 
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ஆரோபம்‌ அத்தி யாசம்‌ கற்பனை ஆவ தெல்லாம்‌ 

ஓரோர்வத்‌ துவினை வேறே ஓரோர்வத்‌ துவென ஓர்தல்‌ 
நாரூடூ பணியாய்த்‌ தோன்றல்‌ நானாகித்‌ தறியில்‌ தோன்றல்‌ 
நீரூடு கானல்‌ தோன்றல்‌ நிறந்தலம்‌ வளியில்‌ தோன்றல்‌. 


ஆரோபம்‌, அத்தியாசம்‌, கற்பனை என்று சொல்லப்‌ 
படுவதெல்லாம்‌ ஒரு பொருளை வேறான ஒரு பொருள்‌ 
எனக்‌ கருதுதல்‌ ஆகும்‌. மங்கலான வெளிச்சத்தில்‌ 
தூரத்தில்‌ சுருண்டு கிடக்கும்‌ கயிற்றைப்‌ பாம்பு என்று 
தவறாகத்‌ தோன்றுதல்‌, அதே மங்கலான வெளிச்சத்தில்‌ 
தூரத்தில்‌ நிற்கும்‌ பட்டுப்போன மொட்டை மரம்‌ ஒரு 
மனிதனைப்‌ போல்‌ தோன்றுதல்‌, வேனிற்காலத்தில்‌ நீர்‌ 
இல்லாத சாலையில்‌ செல்லும்‌ போது தூரத்தில்‌ தண்ணீர்‌ 
இருப்பதுபோல்‌ கானல்‌ நீர்‌ தோன்றுதல்‌, எல்லையில்லாத 
வெட்ட வெளியான அகாசம்‌ நீல நிறமாகவும்‌, ஒரு 
கொப்பரையைக்‌ கவித்தாற்‌ போல கூடாரம்‌ போல்‌ 
தோன்றுவதும்‌ ஆரோபமாம்‌. 


20 


இப்படிப்‌ போல நாம ரூபங்கள்‌ இரண்டு மின்றி 

ஒப்பமாய்‌ இரண்‌ டற்று ஒன்றாய்‌ உணர்வொளி நிறைவாய்‌ நிற்கும்‌ 
அப்பிரம்‌ மத்தில்‌ தோன்றும்‌ ஐம்பூத விகாரம்‌ எல்லாம்‌ 

செப்பு கற்பனையி னாலே செனித்தவென்‌ றறிந்து கொள்ளே. 21 


இப்படி மேற்சொன்ன ஆரோப அபவாதங்கள்‌ போல, 
ஒரு நாமமும்‌, ஒரு ரூபமும்‌ தன்பால்‌ இல்லாது, ஓப்பிலி 
யாகவும்‌, இரண்டற்று ஏகமாகவும்‌, ஞானப்பிரகாசமாகவும்‌ 
பூரணமாகவும்‌ நிற்கும்‌ பிரம்மத்தினிடத்தில்‌ தோன்றிய 
பஞ்சபூதங்களால்‌ ஆன நாம ரூப வடிவில்‌ காட்சி தரும்‌ 
இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ உள்ள எல்லாப்‌ பொருளும்‌ இனிக்‌ 
கூறப்படும்‌ ஆரோபம்‌ எனும்‌ கற்பனையினால்‌ உண்டான 
வைகள்‌ என்று அறியக்‌ கடவாய்‌. 
ஒருநாமம்‌ ஓருருவம்‌ ஒன்றும்‌ இல்லார்க்கு - ஆயிரம்‌ 
திருநாமம்‌ பாடித்‌ தெள்ளேணம்‌ கொட்டாமோ. -திருவாசகம்‌ 
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அதுதானெப்‌ படிஎன்‌ றக்கால்‌ அநாதியாம்‌ சீவர்‌ எல்லாம்‌ 
பொதுவான சுழுத்தி போலப்‌ பொருந்துமவ்‌ வியக்தம்‌ தன்னில்‌ 
இதுகால தத்து வப்பேர்‌ ஈசனுட்‌ பார்வை யாலே 

முதுமூல சுபாவம்‌ விட்டூ முக்குணம்‌ வியக்தம்‌ ஆமே. 22 


சிருஷ்டி எப்படி உண்டாயிற்று எனின்‌, கணக்கில்‌ 
அடங்கா ஜீவாத்மாக்கள்‌ எல்லாம்‌ சகலருக்கும்‌ சாதாரண 
அனுபவமான சுஷுப்தியைப்‌ போல்‌ சூன்யமாயிருக்கும்‌ 
அவ்யக்தமான மூலப்‌ பிரதிகிருதியிடம்‌, தங்கள்‌ தங்கள்‌ 
கர்ம வாசனையோடு அடங்கியிருக்கும்‌. கால தத்துவம்‌ 
என்னும்‌ பெயர்‌ கொண்ட ஈசுவரனது சங்கல்பத்தினால்‌, 
ஜீவாத்மாக்கள்‌ முன்பிருந்த காரணத்‌ தன்மையை விட்டு 
வியக்தமாகி சத்துவம்‌, இராஜசம்‌, தாமசம்‌ என மூன்று 
குணங்களாக வெளிப்படும்‌. 


கல்பங்கள்‌ தோறும்‌ படைத்து, காத்துப்‌ பின்னர்‌ 
குன்னுள்‌ அடங்குவதால்‌ ஈசனுக்கு கால தத்துவம்‌ என்று 
பெயர்‌. 


்‌ அதியும்‌ அந்தமும்‌ இல்லாத நிலையான பரம்‌ 
பொருளான பிரம்மத்துள்‌ உறக்க நிலையில்‌ இருக்கும்‌ 
விதையைப்‌ போல அனைத்து உயிர்களையும்‌ தன்னுள்‌ 
பொதித்து வைத்திருக்கிறது. பிரம்மத்தில்‌ பொதிந்து 
கிடைக்கும்‌ தத்துவங்களில்‌ ஒன்றான காலம்‌ உயிர்களின்‌ 
யோக நித்திரையைக்‌ கலைத்து, ஆணவம்‌, கன்மம்‌, 
இப்புவியில்‌ பிறப்பெடுக்க வைத்து, பரம்பொருளின்‌ 
அருட்சொரூபமான, ஈஸ்வரத்‌ தத்துவம்‌ அந்த உயிர்களுக்‌ 
குள்‌ ஆன்மாவாக நிறைந்து, சத்துவ குணம்‌, இரசோ 
குணம்‌, தமோ குணம்‌ என்ற மூன்று குணங்களுடன்‌ 
அந்த உயிரை செயல்பட வைக்கறது. 


20 [தத்துவ விளக்கர்‌ படலம்‌, | 


உத்தம வெளுப்புச்‌ செம்மை உரைத்திடூ கருப்பும்‌ ஆகும்‌ 
சத்துவ குணத்தி னோடு ரசோகுணம்‌ தமோகு ணந்தான்‌ 
சுத்தமோடு அழுக்கி ௬ட்டாச்‌ சொல்லுமுக்‌ குணமும்‌ மூன்றாய்‌ 
ஒத்துள வேனும்‌ தம்முள்‌ ஒருகுணம்‌ அதிக மாமே. 
அவற்றுள்‌ சத்துவகுணம்‌ உத்தமமும்‌, வெண்ணிறமும்‌, 
ஸ்படிகம்‌ போல்‌ பரிசுத்தமுமாம்‌. இரசோகுணம்‌ மத்திம 
மும்‌, செந்நிறமும்‌, கலங்கிய அழுக்கானதுமாம்‌. தமோ 
குணம்‌ அதமமும்‌, கருநிறமும்‌, இருட்டுமாம்‌. இம்மூன்று 
குணமும்‌ தம்முள்‌ ஒத்திருப்பவனாயினும்‌ அவற்றுள்‌ ஒரு 
குணம்‌ மேம்பட்டிருக்கும்‌. சத்துவகுணம்‌ மேற்பட்டிருக்‌ 
கும்‌ போது இரசோ குணமும்‌, தமோ குணமும்‌ கீழ்ப்‌ 
பட்டிருக்கும்‌. இரசோகுணம்‌ மேற்பட்டிருக்கும்‌ போது 
சத்துவ குணமும்‌, தமோ குணமும்‌ இழ்பட்டிருக்கும்‌. 
அதுபோல்‌ தமோகுணம்‌ மேற்பட்டிருக்கும்‌ போது 
சதீதுவகுணமும்‌, இரசோகுணமும்‌ 8ழ்ப்பட்டிருக்கும்‌. 


சத்துவ குணம்‌ அதிகம்‌ உள்ளவர்கள்‌ அன்பு, கருணை, 
நிதானம்‌, அமைதி இவைகளைக்‌ கொண்டவர்களாகவும்‌, 
இறை வழியில்‌ ஞானநாட்டம்‌ கொண்டவர்களாகவும்‌ 
இருப்பர்‌. 

வேகம்‌ நிறைந்த ரஜோகுணம்‌ மிக்கவர்கள்‌ மற்றவர்‌ 
களை அடக்கியாள விரும்புவார்கள்‌. அதிகாரம்‌, புகழ்‌, 
பெருமை, மற்றவர்களை தவறாகப்‌ புரிந்து கொண்டு 
கோபம்‌ கொள்ளல்‌, கடும்‌ முயற்சி, வெற்றி வேட்கை, 
என ஆளுமைச்‌ செயல்களில்‌ மிகுந்த ஆர்வம்‌ கொண்டு 
இருப்பர்‌. மந்தநிலை கொண்ட தாமச குணம்‌ அதிகம்‌ 
கொண்டவர்கள்‌ இகலோக இச்சைகளில்‌ ஈடுபட்டு 
வேடிக்கை மனம்‌ கொண்டவர்களாக இருப்பர்‌. உணவு, 
மது இவைகளின்மேல்‌ வேட்கை, உழைப்பை விரும்பாமை 
முதலிய குணங்கள்‌ மிகுந்திருக்கும்‌. 
இந்த மூன்று குணங்களும்‌ இல்லாத மனிதர்கள்‌ 
யாரும்‌ இல்லை. 
ட 
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ஒருவழி இதுவாம்‌ இத்தை ஒருவழி வேறாச்‌ சொல்லி 

மருவுமவ்‌ வியக்தம்‌ தானே மகதத்வம்‌ ஆகும்‌ அந்த 

அருள்மக தத்து வந்தான்‌ அகங்காரம்‌ ஆகும்‌ என்றும்‌ 

கருஅகங்‌ காரம்‌ மூன்றாக்‌ காட்டிய குணமாம்‌ என்றும்‌. 24 


ருஷ்டி சரமங்களில்‌ ஒரு வழி இதுவாம்‌. மற்றொரு 
வழியும்‌ உண்டாம்‌.. ஜீவர்கள்‌ கர்ம வாசனையோடு 
கலந்திருக்கும்‌. அவ்வியக்தமே (பிரகிருதியாகத்‌ தோன்றி) 
மகத்‌ தத்துவமாக: உருவெடுக்கிறது. அதுவே அகங்கார 
குத்துவம்‌ அகும்‌ எனவும்‌ கருவாகிய அகங்காரமே மூன்‌ 
றாய்த்‌ தெரிவித்த குணங்களாம்‌ எனவும்‌ சொல்லப்படும்‌. 


மகத்‌ எனும்‌ ஆன்மத்‌ தத்துவம்‌ சுஷுப்தி எனும்‌ 
ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌. பரம்பொருள்‌ எனும்‌ பிரம்மத்துடன்‌ 
ஐக்யெப்பட்டிருக்கும்‌ போது அவ்வயக்தம்‌ எனும்‌ மாசு 
இல்லாத நிலையில்‌ இருக்கிறது. 


காலம்‌ எனும்‌ பிரகிருதி தத்துவத்தர்ல்‌ மகத்‌ எனும்‌ 
அன்மத்‌ தத்துவம்‌ எனும்‌: விதை தூண்டப்படும்‌ போது 
விதை முளைத்து ஐம்பூதங்களுடன்‌ இணைந்து வளரத்‌ 
தொடங்கியது போல்‌, அது மும்மலங்களுடன்‌ மூன்று 
குணங்களுடன்‌ மூன்று. காலங்களுடன்‌ பிணைந்து வளரத்‌ 
தொடங்கியது. : இதனால்‌ அவ்வியக்தம்‌ என்ற மாசுபடாத 
நிலையில்‌ இருந்த ஆன்மா, வியக்தம்‌ எனும்‌ மும்மல 
முக்குண மாசுகளுடன்‌ நனவு, கனவு, கனவற்றை அழ்ந்த 
நித்திரை எனும்‌ மூன்று அவஸ்தைகளுடன்‌ பிறப்பு 
இறப்பு எனும்‌ போராட்ட சுழற்சியை தொடங்குகிறது. 
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இக்குணங்‌ களிலே விண்போன்‌ நிருக்கும்சிற்‌ சாயை தோன்றும்‌ 
முக்குணங்‌ களிலும்‌ தூயதாம்‌ முதல்குணம்‌ மாயை ஆகும்‌ 
அக்குணம்‌ பிரம்மச்‌ சாயை அந்தரி யாமி மாயை 

எக்குணங்‌ களும்பற்‌ றாதோன்‌ நிமித்தகா ரணனாம்‌ ஈசன்‌. 25 


சத்துவம்‌, இராஜசம்‌,. தாமசம்‌ என்னும்‌ முக்குணங்‌ 
களிலே ஆகாசவெளி போல வியாபகமாய்‌, சூக்ஷமமாய்‌ 
இருக்கின்ற சித்‌ (பிரம்மம்‌) இன்‌ பிரதிபிம்பம்‌ உண்டாம்‌. 
இம்முக்குணங்களிலும்‌ தூய்மையான சத்துவகுணமானது 
மாயை எனப்படும்‌. அத்தகைய சத்துவ குணத்தில்‌ 
தோன்றிய பிரம்மத்தின்‌ பிரதி பிம்பமாக, எல்லா வஸ்து 
களிலும்‌ உள்ளீடாய்‌ அந்தர்யாமியாக நிறைந்திருப்‌ 
பவனும்‌, மாயை சம்பந்தமான அனைத்துக்‌ குணங்களும்‌ 
பற்றாதவனும்‌ ஆகிய அவன்‌ தான்‌ பஞ்சபூத பெளதீக 
சிருஷ்டிகளுக்கெல்லாம்‌ நிமித்த காரணனாம்‌ ஈசன்‌ 
அவான்‌. 


ஈசனுக்கு இதுசு முத்தி இதுவேகா ரணச ரீரம்‌ 

கோசம்‌ ஆனந்தம்‌ ஆகும்‌ குணமிரா சதம்‌அ வித்தை 

தேசுஅறும்‌ அவித்தை தோறும்‌ சிற்சாயை சீவகோடி 

நாசமாம்‌ உயிர்க்‌ கப்போது நாமமு பிராஞ்ஞன்‌ ஆமே. 26 


ஈசனுடைய சரீரமாயெ மாயை சடமாகிய இந்தப்‌ 
பிரபஞ்சத்துக்கு உபாதான காரணமாகும்‌. சேதனம்‌ 
நிமித்த காரணமாகும்‌. பிரளயத்தில்‌ ஈசனுக்கு இம்மாயை 
யே சுஷாப்தி அவஸ்தையாம்‌. இதுவே காரண சரீரமான 
ஆனந்தமய கோசமாகும்‌. இரசோகுணம்‌, அவித்தை 
என்று சொல்லப்படும்‌, மலின சத்துவமாயுள்ள அவித்தை 
கள்‌ தோறும்‌ பிரதிபலிக்கும்‌ சித்தின்‌ பிரதிம்பங்களே 
கோடிக்கணக்கான சீவராசிகள்‌ ஆவன. யாவையும்‌ நாச 
மடைந்த, காரிய சரீரங்களை இழந்த நிலையில்‌ அவித்தை 
யை மட்டும்‌ உபாதியாகக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ சுஷுப்தியில்‌ 
இருக்கும்‌ சீவனுக்கு அந்நிலையில்‌ பிராக்ஞ்ஞன்‌ என்று 
பெயராம்‌. 
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அழுக்கொடு பற்றும்‌ சீவர்க்கு அதுவேஆனந்த கோசம்‌ 
சுழுத்திகா ரணச ரீரம்‌ சொன்னதுஇம்‌ மட்டும்‌ மோக 
முழுக்குணத்து இரண்டால்‌ வந்த மூலஆ ரோபம்‌ சொன்னோம்‌ 
வழுத்துகக்‌ குமஆ ரோப வழியும்நீ மொழியக்‌ கேளாய்‌. 27 

ஸ்படிகம்‌ அடுத்த வர்ணம்‌ சார்வது போல அவித்தை 
யினாலுண்டாகும்‌ மாசு படிந்த காரியங்களைச்‌ சார்ந்து 
நிற்பது சவனுடைய குணமாகும்‌. சீவர்களுக்கு அவித்தை 
யே ஆனந்தமய கோசமாகும்‌, அதுவே சுஷுப்தியுமாம்‌. 
அதுவே காரண சரீரமும்‌ ஆகும்‌. இதுவரை பிரகிருதியின்‌ 
மாயையில்‌ தோன்றிய முழுதுமான சத்துவ ரசோ 
குணத்தில்‌ உண்டான காரண சரீர அத்தியாசத்தை 
உரைத்தோம்‌. மறைநூற்களில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கும்‌ 
சூக்ஷம சரீர அத்தியாசம்‌ உண்டான கிரமத்தையும்‌ 
கேட்கக்‌ கடவாய்‌. 

சிருஷ்டி எப்படி உண்டாயிற்று எனின்‌, கணக்கில்‌ 

அடங்கா ஜீவாத்மாக்கள்‌ எல்லாம்‌ சகலருக்கும்‌ சாதாரண 
அனுபவமான சுஷுப்தியைப்‌ போல்‌ சூன்யமாயிருக்கும்‌ 
அவக்தமான மூலப்‌ பிரதிகருதியிடம்‌, தங்கள்‌ தங்கள்‌ 
கர்ம வாசனையோடு அடங்கியிருக்கும்‌. கால தத்துவம்‌ 
என்னும்‌ பெயர்‌ கொண்ட ஈசுவரனது சங்கல்புத்தினால்‌, 
ஜீவாத்மாக்கள்‌ முன்பிருந்த காரணத்‌ தன்மையை விட்டு 
வியக்தமாகி சத்துவம்‌, இராஜசம்‌, தாமசம்‌ என மூன்று 
குணங்களாக ெிப்படும்‌. 


ஏமமா யாவி நோத ஈசனார்‌ அருளி னாலே 

பூமலி உயிர்கட்கு எல்லாம்‌ போகசா தனமுண்‌ டாகத்‌ 

தாமத குணமி ரண்டு சத்தியாய்ப்‌ பிரிந்து தோன்றும்‌ 

வீமமாம்‌ மூடல்‌ என்றும்‌ விவிதமாம்‌ தோற்றம்‌ என்றும்‌. 28 


மோக வடிவான மாயையினால்‌ பிரபஞ்ச சிருஷ்டி 
முதலியவற்றை லீலையாகக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ ஈசனது 
கருணையினால்‌ பூவுலகில்‌ சீவர்களுக்கெல்லாம்‌ போக 
சாதனமான சூக்ஷுமசரீரம்‌ உண்டாதற்பொருட்டு தமோ 


குணமானது கொடிய ஆவரணம்‌ என்றும்‌ பலவிதமான. 
தோற்றங்களைக்‌ . காட்டும்‌ விக்ஷேபம்‌ எனவும்‌ 
இரண்டாகப்‌ பிரித்து தோன்றும்‌. 


தோற்றமாம்‌ சத்தி தன்னில்‌ சொல்லிய விண்ணாம்‌ விண்ணில்‌ 
காற்றதாம்‌ காற்றில்‌ தீயாம்‌ கனலில்நீர்‌ நீரில்‌ மண்ணாம்‌ 
போற்றுமிவ்‌ வைந்து நொய்ய பூதங்கள்‌ என்று பேராம்‌ 
சாற்றுமற்‌ றிவற்றில்‌ போக சாதன தநுஉண்‌ டாகும்‌. 

விக்ஷேப. சக்தியில்‌ சொல்லப்படும்‌ சப்த தன்மாத்திரை 
யான ஆகாசம்‌ உண்டாகும்‌. அவ்வாகாசத்தில்‌ ஸ்பர்ச 
தன்மாத்திரையான காற்று உண்டாகும்‌; காற்றில்‌ ரூப 
தன்மாத்திரையான நெருப்பு உண்டாகும்‌; அந்நெருப்பில்‌ 
ரச தன்மாத்திரையான நீர்‌ உண்டாகும்‌; நீரில்‌ கந்த 
தன்மாத்திரையான மண்‌ உண்டாகும்‌. போற்றப்படுகின்ற 
இவ்வைந்து தன்மாத்திரைகளும்‌ சூக்ஷம பூதங்கள்‌ என்று 
பெயர்‌ பெறும்‌; சொல்லப்பட்ட இத்தன்மாத்திரைகளால்‌ 
உலகத்திலுள்ள சுகதுக்கங்களை அனுபவிப்பதற்கேதுவான 
சூக்ஷம சரீரம்‌ தோன்றும்‌. 


29 


ஆதிமுக்‌ குணமிப்‌ பூதம்‌ அடங்கலும்‌ தொடர்ந்து நிற்கும்‌ 
கோதில்வெண்‌ குணத்தில்‌ ஐந்து கூறுணர்‌ கருவி ஆகும்‌ 
ஓதிய பின்னை ஐந்தும்‌ உள்ம்புத்தி இரண்டாம்‌ ஞான 
சாதனம்‌ ஆம்‌இவ்‌ வேழும்‌ சற்குணப்‌ பிரிவி னாலே. ' 890. 

தமக்குக்‌ காரணமான தமோகுணப்‌ பிரதான மாயை 
யின்‌ கண்ணுள்ள தமசில்‌ தத்துவம்‌, தமசில்‌ ரசோகுணம்‌, 
தமசில்‌ தமோகுணம்‌. என்று இம்முக்குணங்கள்‌ தன்மாத்‌ 
இரைகள்‌ ஐந்திலும்‌ தொடர்ந்து சம்பந்தித்து நிற்கும்‌. 
குற்றமற்ற சத்துவ குணத்திலிருந்து தனித்தனியாக 
(வியஷ்டி) எடுத்து வைத்த ஐந்து கூறும்‌ ஐம்புலன்கள்‌ 
என்னும்‌ ஞானேந்திரியங்களாகும்‌. சத்துவ குணத்தில்‌ 
இருந்து ஒன்றாக எடுத்து வைத்த ஐந்து கூறும்‌ (சமஷ்டி) 
மனம்‌, புத்தி என்னும்‌ இருவித பரிணாமம்‌ உடைய 


> 
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அந்தகரணம்‌ ஆகும்‌. இந்த ஏழு தத்துவங்களும்‌ சத்துவ 
குணத்திலிருந்து தோன்றியதால்‌ இவை ஞானசாதனம்‌ 
என்று சொல்லப்படும்‌. 
இராசத குணத்தில்‌ வேறிட்டு எடூத்தகூறு ஐந்தும்‌ ஐந்தும்‌ 
பிராணவா யுக்கள்‌ என்றும்‌ பெருந்தொழில்‌ கருவி என்றும்‌ 
பராவிய பெயராம்‌ இந்தப்‌ பதினேழும்‌ இலிங்க தேகம்‌ 
சுரஅசுரர்‌ நரர்வி லங்காய்த்‌ தோன்றிய உயிர்கட்க்‌ கெல்லாம்‌. 31 
இரசோ குணத்திலிருந்து ஒன்றாக எடுத்து வந்த கூறு 
ஐந்தும்‌ (சமஷ்டி) பிராணபஞ்சகம்‌ (பிராணன்‌, அபானன்‌ 
சமானன்‌, உதானன்‌, வியானன்‌) என்றும்‌, தனித்தனியே 
எடுத்த கூறு ஐந்தும்‌ பெரிய கிரியைகளைச்‌ செய்யும்‌ 
வாக்கு (பேசும்‌ திறன்‌), பாணி கைகள்‌), பாதம்‌ (கால்கள்‌) 
பாயுர்‌ (கழிவிறக்கும்‌ உறுப்புகள்‌), உபஸ்தம்‌ (ஜனன 
உறுப்பு) என்னும்‌ இவை ஐந்தும்‌ கர்மேந்திரிய பஞ்சகம்‌ 
என்றும்‌ பெயர்‌ பெறும்‌. அந்தக்கரணத்‌ துவயம்‌ (மனம்‌ 
மற்றும்‌ புத்தி), ஞானேந்திரிய பஞ்சகம்‌, கர்மேந்திரிய 
பஞ்சகம்‌, பிராண பஞ்சகம்‌ என்னும்‌ இப்பதினேழு 
தத்துவங்களும்‌ தேவர்‌, அசுரர்‌, மாஅனுடர்‌, விலங்குகள்‌, 
பறவைகள்‌, ஊர்வன, நீர்வாழ்வன, . தாவரங்களாய்த்‌ 
தோன்றிய ஜீவராசிகள்‌ * அனைத்துக்கும்‌ சூக்ஷாம 
சரீரங்களாம்‌. I 
அந்தக்கரணத்திலுள்ள மாற்றத்திற்குட்பட்ட அகங்‌- 
காரத்தையும்‌, சித்தத்தையும்‌ மனம்‌, புத்தியில்‌ அடக்கிக்‌ 
கூறினார்‌. 
இவ்வுடல்‌ மருவும்‌ சீவன்‌ இலங்குதை சதனென்று ஆவன்‌ 
இவ்வுடல்‌ மருவும்‌ ஈசன்‌ இரணிய கர்ப்பன்‌ ஆவன்‌ 
இவ்வுடல்‌ இரண்டு பேர்க்கும்‌ இலிங்ககக்‌ குமச ரீரம்‌ 
இவ்வுடல்‌ கோசம்‌ மூன்றாம்‌ இதுகனா அவத்தை ஆமே. 32 
இவ்வியஷ்டி சூக்ஷம சரீரத்தை உடைய வர்களுக்கு 
தைஜஸன்‌ என்று பெயர்‌. இச்சரீரம்‌ சீவன்‌, ஈஸ்வரன்‌ 
இருவருக்கும்‌ பொதுவான சூக்ஷம சரீரமாம்‌. இச்சரீரத்‌ 
துக்கு பிராணமயம்‌, மனோமயம்‌, விஞ்ஞானமயம்‌ என்று 
மூன்று கோசங்களாம்‌. இது சொப்பன அவஸ்தை ஆகும்‌. 
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தன்மாத்திரைகள்‌ சூக்ஷமம்‌ ஆதலின்‌ அவற்றைச்‌ 
சூக்ஷ்ம பூதங்கள்‌ எனவும்‌, அவற்றின்‌ கருவிகளைச்‌ 
சூக்ஷம சரீரம்‌ எனவும்‌, அவற்றை அனுபவிப்பவர்களைத்‌ 
தைஜஸன்‌, ஹிரண்யகர்ப்பன்‌ எனவும்‌ அந்த அனுபவம்‌ 
நிகழும்‌ அவஸ்தையை சொப்பன அவஸ்தை எனவும்‌, 
அஃது பிராண மனோ புத்திகளாகத்‌ தன்னைமறைத்தலை 
கோசங்கள்‌ எனவும்‌ கொள்க. I 


கக்கும சடம்‌ இம்மட்டும்‌ சொல்லினோம்‌ இப்பால்‌ தூலம்‌ 
ஆக்கும்‌ ஆரோபம்‌ தானும்‌ அடைவினில்‌ மொழியக்‌ கேளாய்‌ 
தாக்குமிவ்‌ வுயிர்க்குத்‌ தூல தநுவும்போ கமும்‌உண்‌ டாகக்‌ 
காக்கும்‌ அவ்வீசன்‌ பஞ்சீ கரணங்கள்‌ செய்தான்‌ தானே. 33 

இதுவரை சூக்ஷம பூத சரீரங்களின்‌ அத்தியாசம்‌ 
சொல்லப்பட்டது. இனி ஸ்தூல சரீரமும்‌ உண்டாகும்‌ 
அத்தியாசமும்‌ கேட்கக்‌ கடவாய்‌. சூக்ஷம சரீரத்தோடு 
கூடிய சீவராசிகளுக்கு (அவரவர்‌ வினைகளுக்குத்‌ தக்க 
வாறு) ஸ்தூல சரீரங்களும்‌ (அந்தந்த சரீரங்களுக்குத்‌ 
குகுதியான) போகமுண்டாதற்‌ பொருட்டு, ஈசன்‌ 
யாவரையும்‌ பாதுகாக்கும்‌ தமோகுணமுடைய சூக்ஷம 
பூதங்களை பஞ்சீகரணம்‌ என்ற வேதியியல்‌ கிரியையால்‌ 
உருவாக்கினான்‌. 


ஐந்து பூதமும்‌ பத்துஆக்கி அவைபாதி நந்நான்கு ஆக்கி 
- நந்துதம்‌ பாதி விட்டு நான்கொடுூ நான்கும்‌ கூட்ட 
வந்தன தூல பூதம்‌ மகா பூதம்‌ இவற்றினின்று 
தந்தன நான்காம்‌; தூல தநுஅண்ட புவன போகம்‌. 
ஐந்து பூதங்கள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ சமமாக இரண்டு 
பகுதிகளாக்கி (ஐந்தையும்‌ பத்தாக்கி), அவற்றில்‌ ஒவ்‌ 
வொன்றிலும்‌ ஒரு பகுதியை அப்படியே வைத்து விட்டு, 
மற்றொரு பாதியை நான்கு பாகங்களாகப்‌ (நான்கு 
அரைக்கால்‌ பகுதிகளாக), பிரித்த பின்‌, பிரிக்கப்படாத 
அரைப்‌ பாகத்தை விட்டு விட்டு, பிரித்த நான்கு அரைக்‌ 
கால்‌ பாகங்களை எடுத்து விட்டு அவற்றின்‌ இடத்தில்‌ 


34 
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மற்ற நான்கு பூதங்களின்‌ அரைக்கால்‌ பாகங்களைச்‌ 
சேர்த்து ஸ்தூல பூதம்‌ உண்டாக்கப்பட்டது. ஸ்தூலபூத 
மாகிய அவைகளினின்று ஸ்தூல சரீரம்‌, அண்டம்‌, புவனம்‌ 
போகங்கள்‌ ஆதிய நான்கும்‌ உண்டாக்கப்பட்டன. இதுவே 
பஞ்சீகரண செயல்பாடாம்‌. 


தூலமே மருவும்‌ சீவன்‌ சொல்லிய விசுவன்‌ ஆகும்‌ 
தூலமே மருவும்‌ ஈசன்‌ சொலும்‌ விராட்‌ புருடன்‌ ஆகும்‌ 
தூலமே அன்ன கோசம்‌ துன்னும்‌ சாக்கிர அவத்தை 
தூல கற்பனை ஈதென்று தொகுத்தது மனத்திற்‌ கொள்ளாய்‌. 35 
வியஷ்டி ஸ்தூல தேகத்தில்‌ பொருந்திய சீவனும்‌, 
சமஷ்டி ஸ்தூல தேகத்தில்‌ பொருந்திய ஈஸ்வரனும்‌ 
முறையே விசுவன்‌ என்றும்‌ விராட்‌ புருடன்‌ என்றும்‌ 
சொல்லப்படுவர்‌. (வேனுக்கு ஸ்தூலம்‌ என்பது 
நம்முடைய உடல்‌, ஈசனுக்கு ஸ்தூலம்‌ என்பது இந்தப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ முழுமையும்‌ ஆகும்‌). ஸ்தூல சரீரமே அன்ன 
மய கோசமாம்‌. அந்தக்கரணமும்‌, புறக்கரணமும்‌ 
செயல்படும்‌ ஜாக்ரெதை அவஸ்தையுமாம்‌. ஸ்தூல 
சரீரமும்‌, ஸ்தூல பிரபஞ்சமும்‌ அத்தியாரோபம்‌ 
(கற்பனை) என்பதைத்‌ தொகுத்துச்‌ சொன்னேன்‌, 
மனதிற்‌ கொள்ளாய்‌. 


சீரிய ஈசனார்க்கும்‌ சீவர்க்கும்‌ உபாதி ஒன்றேல்‌ 

ஆரிய குருவே! பேதம்‌ அறிவது எப்படிஎன்‌ றக்கால்‌ 

காரிய உபாதி சீவன்‌ காரண உபாதி ஈசன்‌ 

வீரிய மிகும்‌ சமட்டி வியட்டி யால்பேத மாமே. 26 


ஸ்வாமி, ஈசனுக்கும்‌, சிவனுக்கும்‌, (ஸ்தூல சூக்ஷம 
சரீர வடிவ) உபாதி ஒன்றே எனக்‌ கூறப்பட்டது. அப்படி 
யென்றால்‌ அவர்களின்‌ வேற்றுமையை எவ்வாறு அறிவது? 
என்று சீடன்‌ கேட்க, குரு சொல்கிறார்‌: ஈசனுக்கும்‌, 
சிவனுக்கும்‌ (ஸ்தூல சூக்ஷம சரீர வடிவ) உபாதி ஒன்றே 
எனக்‌ கூறப்பட்டது. ஈடன்‌ காரண உபாதியையும்‌, வேன்‌ 


ச (சந்தன எக்கர்‌ மக)... 


காரிய உபாதியையும்‌ உடையவர்களாய்‌ இருத்தலால்‌ 
அவர்களுக்குள்‌ வேற்றுமை உண்டு என்று அறிக. 
இவ்வேற்றுமை மகத்துவம்‌ மிக்க சமஷ்டியாலும்‌ வியஷ்டி 
யாலும்‌ உண்டாயிற்று. 

ஒரு பொருளை பல பொருட்கள்‌ போல்‌ கட்டுவதற்‌ 
கேதுவாயிருப்பது உபாதி எனப்படும்‌. ஆகாசம்‌ ஒன்றா 
யிருப்பினும்‌ அது கடோபாதியால்‌ கடாகாசம்‌ எனவும்‌ 
மகாகாசம்‌ எனவும்‌ விவரிக்கப்படுவதை உணர்க. 

ஈசனுக்கு உபாதியாக உள்ள மாயை காரண உபாதி 
யாகவும்‌, சீவனுக்கு (அந்தகரணம்‌ அதன்‌ சமஸ்காரம்‌ 
என்று இவற்றோடு கூடிய) அவித்யா காரிய உபாதியாக 
வும்‌ இருக்கின்றன. 


மரங்கள்போல்‌ வியட்டி பேதம்‌ வனமெனல்‌ சமட்டி பேதம்‌ 
சரங்கள்‌ தாவரங்கள்‌ பேதத்‌ தனியுடல்‌ வியட்டி யென்பார்‌ : 
பரம்பிய எல்லாம்‌ கூட்டிப்‌ பார்ப்பதே சமட்டி யென்பார்‌ 
இரங்கிய பல சீவர்க்கும்‌ ஈசர்க்கும்‌ பேதம்‌ ஈதே. 97 

ஒரு தோப்பினுள்‌ இஃதொரு மரம்‌, இஃது 
மற்றொரு மரம்‌ என்று சொல்வதைப்‌ போன்றதுவியஷ்டி, 
எல்லா மரங்களையும்‌ ஒன்று சேர்த்து இஃதொரு 
தோப்பு என்று சொல்வது சமஷ்டியாம்‌. இதுவே 
பேதம்‌. தாவரங்கள்‌ மற்றும்‌ தம்முள்‌ வேற்றுமை 
யுடைய தனித்தனி உடல்களையுடைய சீவராசிகளுக்கு 
நான்‌ நான்‌ என்று உண்டாகும்‌ அபிமானமே வியஷ்டி 
யாம்‌. அவ்வெல்லாவற்றையும்‌ ஒருங்கே சேர்த்து 
அவற்றில்‌ ஈசனுக்குத்‌ தான்‌ என்று உண்டாகும்‌ 
அபிமானமே சமஷ்டியாம்‌. அறியாமையினால்‌ 
எப்போதும்‌ வருந்திக்‌ கொண்டேயிருக்கும்‌ சீவர்களுக்‌ 
கும்‌ ஈசனுக்கும்‌ இடையே உள்ள பேதம்‌ இதுவே. 
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கற்பனை வந்த வாறு காட்டினோம்‌ காண்ப வெல்லாம்‌ 
சொற்பனம்‌ போலு மென்றே துணிந்தவன்‌ ஞானி யாவன்‌ 
செற்புதை மழைக்கா லம்போய்த்‌ தெளிந்தவா காசம்‌ போல 
அற்புத முத்தி சேரும்‌ அபவாத வழியும்‌ கேளாய்‌. 38 


அத்தியாரோபம்‌ அபவாதம்‌ இரண்டனுள்‌ இது 
வரை ஆரோபம்‌ வந்த வழியைக்‌ கூறினோம்‌. இந்தப்‌ 
பிரபஞ்சத்தில்‌ நாம்‌ காண்கின்ற காட்சிகள்‌ யாவும்‌ 
சொப்பனத்தில்‌ காணும்‌ மித்தையாம்‌ என்று ஐயம்‌ 
திரிபின்றி நிச்சயித்து அறிந்தவனே ஞானியாவான்‌. 
ஆதலால்‌ இனி, செறிந்த மேகங்கள்‌ சூழ்ந்த மழைக்‌ 
காலம்‌ போய்‌, தெளிந்த ஆகாசம்‌ போல்‌ சர்வ துக்க 
நிவர்த்தி பெற்று முக்தியடைவதற்குரிய அபவாத வழி 
யையும்‌ கேட்கக்‌ கடவாய்‌. 


அரவன்று கயிறென்‌ றாற்போல்‌ ஆளன்று தறியென்‌ றாற்போல்‌ 
குரவன்சொல்‌ உபதே சத்தால்‌ கூறுநூல்‌ ஒளியைக்‌ கொண்டு 
புரமன்று புவன மன்று பூதங்க என்று ஞானத்‌. 

திரமென்னும்‌ பிரம மென்று தெளிவதே அபவா தம்காண்‌. : 39 


இது பாம்பன்று கயிரென்று தெளிந்தாற்‌ போலவும்‌, 
இவ்வுருவம்‌ மனிதனன்று மொட்டை மரம்‌ என்று 
தெளிந்தாற்‌ போலவும்‌, குருநாதர்‌ உபதேசத்தாலும்‌, 
வேதாந்த சாஸ்திர விசாரணையாலும்‌ நம்‌ ஆத்மா 
வானது ஸ்தூல சூக்ஷ்ம காரண சரீரமன்று, கண்‌ முன்‌ 
காட்டு தரும்‌ புவனமும்‌ அன்று. பஞ்சீக்ருத அபஞ்ச 
கிருத பூதங்களுமன்று, அவர்களுக்கு அதிஷ்டானமான 
ஸ்திர ஞானமென்னும்‌ பிரமமே என்று சந்தேகம்‌ 
இல்லாமல்‌ தெளிவதே அபவாதம்‌ என்றறிவாய்‌, 


30 (ததவ விளக்கம்‌ பண). 


படமும்நூ லும்போற்‌ செய்த பணியும்பொன்னும்போற்‌ பார்க்கில்‌ 
கடமும்மண்‌ ணும்போல்‌ ஒன்றாம்‌ காரிய கார ணங்கள்‌ 

உடல்முதல்‌ சுபாவம்‌ ஈறாய்‌ ஒன்றிலொன்‌ றுதித்தவாறே 
அடைவினில்‌ ஒடுக்கிக்‌ காண்பது அபவாத உபய மாமே. 


காரியமாகிய பிரபஞ்சத்தையும்‌ அதற்குக்‌ காரணமான 
பிரம்மத்தையும்‌ ஆராய்ந்து பார்க்குமிடத்து, அவை 
ஆடையும்‌ நூலும்‌ போலவும்‌, ஆபரணமும்‌ பொன்னும்‌ 
போலவும்‌, கடமும்‌ மண்ணும்‌ போலவும்‌ கற்பிதத்தில்‌ 
பேதமாய்த்‌ தோன்றினாலும்‌ உண்மையில்‌ அபேதமாம்‌. 
அதுபோல்‌ ஸ்தால தேகம்‌ முதல்‌ வியக்தம்‌ ஈறாக 
ஒன்றில்‌ இருந்து மற்றொன்று உண்டானபடியே 
கீழிருந்து மேலாக ஒன்றி ஒன்றை ஒடுக்கப்‌ பார்த்து, 
அத்மாவுக்கு வேறாகாத பிரம்மத்தை தவிர பிறிதொன்‌ 
றில்லை என்று உணர்வதே அபவாதமாம்‌. 


தூடண தமத்தில்‌ வந்த தோற்றமாம்‌ சத்தி செய்யும்‌ 
ஏடணை விகாரம்‌ சொன்னீர்‌ இரண்டூசத்‌ திகள்‌என்‌ நீரே 
மூடலாம்‌ சத்தி செய்யும்‌ மோகமும்‌ சொல்லும்‌ ஐயா 
கேடறக்‌ குருவே என்னக்‌, கிருபையோடுூ அருள்செய்‌ வாரே. 41 
்‌ வணக்கத்துக்குரிய குருவே! தாங்கள்‌ இதுகாறும்‌, 
தூஷிக்கப்படத்தக்க தமோகுணத்தில்‌ வந்த தோற்றமாம்‌ 
விக்ஷேப சக்தி செய்யும்‌, ஜீவர்களின்‌ விருப்பிற்கிடமான 
ஆகாசம்‌ முதலான பிரபஞ்ச வடிவின்‌ காரியங்கள்‌ 
அனைத்தையும்‌  கூறியருளினீர்‌. தமோகுணத்தில்‌ 
இரண்டு சக்திகள்‌ உள்ளனர்‌ என்றீரே, இஷி மூடல்‌ 
என்ற ஆவரண சக்தி செய்யும்‌ மோகத்தையும்‌ எனது 
வினையகல சொல்லியருளப்‌ பிரார்த்திக்கின்றேன்‌. 
ஈடணை விகாரம்‌ - மனைவி, மக்கள்‌, செல்வம்‌ 
ஆகியவற்றில்‌ மிக்க விருப்பு கொண்டால்‌ அளவுக்கதிக 
மாய்‌ மதுபானம்‌ பண்ணினவன்‌ புத்தி மயங்கி பகுத்தறிய 
மாட்டாதவனாய்‌ நிற்பது போல ஞானத்தை அஞ்ஞானம்‌ 
மறைத்து ஜீவாத்மாவுக்கும்‌ பரமாத்மாவுக்கும்‌ உள்ள 
அபேதம்‌ தெரியாமல்‌ மயக்கும்‌ என்பார்‌. 
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“அஞ்ஞானே ஞாவ்ருதம்‌ ஞானம்‌ தேன மொஹ்யந்தி ஐந்தவஹ” 
ஞானத்தை அஞ்ஞானம்‌ மூடி மறைத்து ஜீவராசிகள்‌ 
எல்லாம்‌ மோகமென்னும்‌ மயக்கத்தில்‌ மூழ்கிக்‌ கிடக்‌ 
இன்றன என்று கீதையில்‌ பரமாத்மா சொல்லுகின்றார்‌. 


i 


பிரபஞ்சம்‌ ஜிழதும்‌ விக்ஷேப சக்தியே தோன்றிக்‌ 
கொண்டிருப்பதால்‌, அதைத்‌ தவிர ஆவரண சக்தி 
எவ்விதம்‌ இருக்கிறது என்றறியக்‌ கருதி வினா எழுப்பு 
கிறான்‌ சீடன்‌. 
தான்றிகர்‌ தனக்காம்‌ ஈசன்‌ தனையும்தங்‌ களைத்தாம்‌ கண்ட 
ஞானிகள்‌ தமையும்‌ அன்றி நாஸ்திந பாதி என்னும்‌ 
ஊனிடை உயிர்கள்‌ உள்ளத்து உணர்விழி குருடாம்‌ வண்ணம்‌ 
வான்நிலம்‌ திசைகள்‌ மூடும்‌ மழைநிசி இருள்போல்‌ மூடும்‌. 42 
தனக்குத்‌ தானே சமமான பிரம்ம மயமான ஈசனை 
யும்‌, தாமாகிய கூடஸ்தனையும்‌ தரிசித்த ஞானவான்‌ 
களையும்‌ அல்லாது பிரம்மம்‌ என்பது வேறு இல்லை 
(நாஸ்தி). இருக்கில்‌ காணானோ (நபாதி) என்கிற இரு 
முகத்தினால்‌, சரீரத்தில்‌ வசிக்கும்‌ ஜீவர்களின்‌ அகத்தில்‌ 
விளங்கும்‌ ஞானப்‌ பார்வை குருடாகும்‌ வண்ணம்‌ 
வானம்‌, பூமி, திக்குகள்‌ யாவும்‌ இருளல்‌ சூழ்ந்த 
மழைக்‌ கால இரவு போல ஆவரண சக்தி மறைக்கும்‌. 
அருணகிரிநாதப்‌ பெருமான்‌ சுருதிமுடி மோனஞ்‌ 
சொல்‌ எனத்‌ தொடங்கும்‌ “பழநி மலைத்‌ திருப்புகழில்‌” 
முருகப்‌ பெருமானை, 
வேதமுடிவாய்‌ மோநிலையைக்‌ காட்டும்‌ சிற்பரம ஞானமாயதும்‌ 
சிவசமய வடிவாய்‌ வந்ததும்‌ அத்துவிதமான பரசுட ரொளியாய்‌ 
நின்றதும்‌ 
நிட்கள சொரூப முதலானதும்‌ ஆன ஒரு வாழ்வே. 
எனத்‌ துதிக்கின்றார்‌. 
“ஓவ சமய வடிவாய்‌ வந்த அத்துவிதமான பர” என்று 
முருகனைத்‌ துதித்ததால்‌ சிவசமயம்‌ அத்துவிதக்‌ கொள்கை 
யினது என்பதை அருணை முனிவர்‌ வலியுறுத்துகின்றார்‌. 


ESF) 


தனக்கு நிகராக வேறு எந்தப்‌ பொருளும்‌ இல்லை 
யாதலாலும்‌, தான்‌ சிருஷ்டித்த பிரபஞ்சமும்‌, யாவும்‌ 
தானேயாதனாலும்‌ பிரம்மம்‌ இரண்டற்றவனாகவும்‌, 
ஒப்பில்லாதவனாகவும்‌ நிற்றெது. 
பெருமைக்கும்‌ நுண்மைக்கும்‌ பேரருட்கும்‌ பேற்றின்‌ 
அருமைக்கும்‌ ஒப்பஇன்மை யான்‌. 
திருவருட்பயன்‌, உமாபதி சிவம்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ தன்னுள்‌ அடக்கிய பெருமைக்கும்‌ 
எவ்வளவு சிறிய அணுவிலும்‌ சிறியதாய்‌ நுணுகும்‌ 
துண்மைக்கும்‌, ஆயினும்‌ எல்லா உயிர்களிடத்தும்‌ 
காட்டும்‌ பெருங்கருணைக்கும்‌, யாரும்‌ தன்னை 
அடைதலில்‌ எட்டாமைக்கும்‌ இறைவன்‌ ஒப்பிலாதவன்‌. 
மிக்க இருளினால்‌ கயிறு மறைந்து விடுவது போல 
ஆவரண சக்தியால்‌ சர்வத்துக்கும்‌ ஆதாரமான பிரம்ம 
மானது ஞானப்‌ பார்வைக்குத்‌ தோன்றாது மறைந்து 
போய்‌ விடுமாயின்‌ (கயிற்றரவு போல்‌) ஆரோப வடிவ 
உலகம்‌ எவ்வாறு: தோன்றும்‌? மத்தியான வெய்யிலில்‌ 
காட்சி தரும்‌ கயிறு போல பிரம்மம்‌ மறைபடாது 
தோன்றுமாயின்‌, ஆரோப வடிவ உலகம்‌ (கயிற்றரவு 
போல்‌) தோன்ற மாட்டாது. அதலால்‌ இவற்றிற்கு 
விடையளிக்குமாறு வேண்டுகிறேன்‌. 
பூன்றமாம்‌ பிரம்மத்துக்கும்‌ புறத்துள விகாரங்‌ கட்கும்‌ 
ஆன்ற கூடஸ்தனுக்கும்‌ அகத்துள விகாரங்‌ கட்கும்‌ 
தோன்றிய பேதம்‌ சற்றும்‌ தோன்றாமல்‌ மறைத்து மூடூம்‌ 
ஊன்றிய பவவி யாதி உண்டாக்கும்‌ உபாதி ஈதே. 43 
பூரணமான பிரம்ம ஸ்வரூபத்துக்கும்‌, புறத்தில்‌ 
உள்ள ஈசன்‌ முதலிய வேறுபாடுகளுக்கும்‌, ஞான 
வடிவான கூடஸ்தனுக்கும்‌, அகத்திலுள்ள ஜீவன்‌ 
முதலிய வேறுபாடுகளுக்குமுண்டான சித்‌ சட பேதங்‌ 
களை எள்ளளவும்‌ தோற்றாமல்‌ மறைக்கும்‌ ஸ்திரமான 
பிறவிப்‌ பிணியை விளைவிக்கும்‌ உபாதியானது இவ்வா 
வரண சக்தியே. 


ள்‌ 33 


ஏளன ஏன்னா ஏளனம்‌ ॥ 
-பிருஹதாரண்ய உபநிஷத்‌ 

“ஓம்‌, பூர்ணமதம்‌, பூர்ணமிதம்‌, பூர்ணாத்‌ பூர்ணமுதச்யதே 
பூர்ணஸ்ய பூர்ணமாதாய பூர்ணமேவா வசிஸ்யதே” 

- மரத்தை மறைத்தது மாமத யானை 

மரத்தில்‌ மறைந்தது மாமத யானை 

பரத்தை மறைத்தது பார்முதல்‌ பூதம்‌ 

பரத்தில்‌ மறைந்தது பார்முதல்‌ பூதம்‌ -திருமூலர்‌ 
்‌ அந்த முழுமை (பரம்பொருள்‌) யினின்று இந்த 

முழுமை (பிரபஞ்சம்‌) தோன்றியது, இந்த முழுமை 
்‌ அந்த -முழுமையுள்‌ ஒடுங்கினாலும்‌ - மீதம்‌ இருப்பது 
முமுமை ஒன்றே... 


ஆதாரம்‌ மறைந்து போனால்‌ ஆரோபம்‌ எங்கே தோன்றும்‌ 
ஆதாரம்‌ மறையாது ஆகில்‌ ஆரோபம்‌ இவையே என்றால்‌ 
்‌ ஆதாரம்‌ சமம்வி சேடம்‌ ஆம்‌ என இரண்டு கூறாம்‌ 
ஆதாரம்‌ சமமாம்‌ எங்கும்‌ ஆரோபம்‌ ிசேடம்‌ ஆமே. 44 
பிம்பம்‌ மறையுமானால்‌ பிரதிபிம்பம்‌ எங்கே 
தோன்றும்‌? பிம்பம்‌ மறையாதாகி பிரதிபிம்பம்‌ 
இல்லையே எனின்‌, ஆதாரமானது சமம்‌ எனவும்‌ 
விசேடம்‌ எனவும்‌ .இரு வகையாம்‌. சமமானது எவ்‌ 
விடத்தும்‌ உள்ள அதாரமாம்‌; விசேடமானது கற்பிதம்‌ 
ஆகும்‌, ்‌ i 
-கயிற்றை அறியாமையினால்‌ அதனிடத்து பாம்பு 
தோன்றியவிடத்து இது பாம்பென்று உணரப்படுகிறது; 
கயிற்றை அறிந்தபோது இது கயிரென்று உணரப்படுகிறது 
இங்கே இது என்பது சம ஆதாரமும்‌, கயிறு என்பது 
விசேட ஆதாரமும்‌, பாம்பு என்பது ஆரோபமும்‌ ஆம்‌. 
தோன்றிய பாம்பு . கயிற்றின்‌ கண்ணது ஆதலின்‌, கயிறு 
பாம்பிற்கு அரோப ஆதாரமாம்‌ கயிறாயெ விசேட 
ஆதாரம்‌ அதிஷ்டானம்‌ எனப்படும்‌. 


ஆல்‌ 
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இது என்னும்‌ சமவாதாரமும்‌ கயிறு எனும்‌ விசேடா 
தாரமும்‌ ஒன்றாக இருப்பினும்‌ இது பாம்பென்னும்‌ 
மயக்க காலத்தும்‌, கயிறென்னும்‌ தெளிவு காலத்தும்‌ 
விளங்குவது பற்றியும்‌, விசேடாதாரம்‌ மயக்க காலத்து 
விளங்காது தெளிவு காலத்து மட்டும்‌ விளங்குவது 
பற்றியும்‌ அவ்விரண்டிற்கும்‌ வேற்றுமை கற்பித்துக்‌ 
கூறப்பட்டது. 


எது மயக்க காலத்தும்‌, மயக்கம்‌ நீங்கி தெளிவு 
காலத்தும்‌ தோன்றுறெதோ, அது சம ஆதார(சாமானிய 
அம்ச) மாம்‌. 

எது மயக்க காலத்துத்‌ தோன்றுவதில்லையோ, 

மேலும்‌ எதன்‌ தோற்றத்தால்‌ மயக்கம்‌ நீங்குகிறதோ அது 
விசேட ஆதார(அதிஷ்டான)மாம்‌. 

எது அஞ்ஞான்த்தால்‌ தோன்றுகிறதோ, ஞானம்‌ 
வரும்‌ போது தோன்றுவதில்லையோ அது ஆரோபமாம்‌. 


இங்கே இது என்பது சம ஆதாரமும்‌, கயிறு என்பது 
விசேடாதாரமும்‌, பாம்பு என்பது ஆரோபமும்‌ ஆகும்‌. 


இப்படியே தன்னை அறியாமையினால்‌ தன்னிடத்தில்‌ 
தோன்றிய தேகம்‌ முதலான வடிவப்‌ பிரபஞ்சம்‌ நான்‌ 
மனிதன்‌, நான்‌ சத்திரியன்‌, நான்‌ அந்தணன்‌, அசிரியன்‌, 
அதிகாரி என்று உணரப்படுகிறது. தன்னையறிந்த 
போது, நான்‌ சிவம்‌ என்று உணரப்படுகிறது. 
இங்கே நான்‌ என்பது சமவாதாரமும்‌, சிவம்‌ என்பது 

விசேடஆதாரமும்‌, பிரபஞ்சம்‌ என்பது ஆரோபமும்‌ ஆம்‌. 

நான்‌ என்பது சீவன்‌ என அஞ்ஞான காலத்தும்‌, 
நான்‌ சிவம்‌ என ஞானகாலத்தும்‌ விளங்குவது பற்றியும்‌ 
சிவம்‌ என்பது அஞ்ஞான காலத்துத்‌ தோன்றாது ஞான 
காலத்துத்‌ தோன்றுவது பற்றியும்‌ இவ்விரண்டிற்கும்‌ 
வேற்றுமை கற்பித்துக்‌ கூறப்பட்டது. 
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தன்னை அறியத்‌ தனக்கொரு கேடில்லை 
தன்னை அறியாமல்‌ தானே கெடுகின்றான்‌ 
தன்னை அறியும்‌ அறிவை அறிந்தபின்‌ 
தன்னையே அர்சிக்கத்‌ தானிருந்‌ தானே. 
என்கிறார்‌ திருமூலர்‌ 
ஹஸ்தாமலக$£யம்‌ என்ற நூலில்‌ ஆதிசங்கரர்‌, தன்னை 
அறிந்தபின்‌ ஒருவனின்‌ நிலை என்ன என்பதை ஒரு 
சிறுவன்‌ கூறுவதாகக்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. 
ள்‌ என்‌ எ ஏ கனி 
எ எச ஏ: | 
எ ஈன்‌ எ 45 எனி 
இனர்‌ ர எள்ள ன: ॥ -ஆதிசங்கரர்‌ 
நான்‌ மனிதனோ, தேவனோ அல்லது யக்ஷ்னோ அல்ல 
பிராமணனே, க்ஷத்திரியனோ, வைசியனோ, 
சூத்திரனோ அல்ல. 
பிரம்மச்சாரியோ, இல்லறத்தானோ, வனப்பிரஸ்தனோ 
அல்ல. 
சந்நியாசியும்‌ அல்ல, நான்‌ நிஜமான ஞான சொரூபம்‌. 


சகலமதில்‌ இதுவென்‌ சுட்டாம்‌ சமானம்தான்‌ மறைந்தி டாது 
மிக இது கயிறாம்‌ என்னும்‌ விசேடம்தன்‌ மறைந்து போகும்‌ 
அகமெனும்‌ சமானம்‌ தன்னை அஞ்ஞானம்‌ மறைத்திடாது 
பகர்விசே டமதாம்‌ சீவன்‌ பரமெனும்‌ அதனை மூடும்‌. - 45 
மங்கிய வெளிச்சத்தில்‌ எதிரில்‌ கிடப்பதான கயிற்றில்‌ 
பாம்பைக்‌ காணும்‌ போது இது என்று சுட்டிக்காட்டப்‌ 
படுவதான சாமான்ய அம்சம்‌ மறையாது. இது கயிறு 
என்னும்‌ விசேட ஆதாரம்‌ மறைந்து விடுகிறது. அதுபோல 
நான்‌ என்னும்‌ சாமான்ய ஆதாரத்தை அவரணம்‌ 
மறைக்காது. ஆனால்‌ நான்‌ பூர்ணானந்த வடிவம்‌ (€வேசு 
வர வடிவமாகிய பிரம்மம்‌) என்ற விசேட வடிவ ஆதாரத்‌ 
தை மறைக்கிறது. அப்படி மறைப்பதினால்‌ ஆவரண சக்தி 
பிறவிப்‌ பிணிக்கு ஏதுவாகிறது. 


௪ (தத்துவ விளக்கம்‌ படலம்‌] 


கேவல நிலைதோன்‌ றாமல்‌ கெடுத்தது பஞ்ச கோசம்‌ . 
சீவனும்‌ சகத்தும்‌ ஆகிச்‌ செனித்தவிட்‌ சேபம்‌ அன்றோ 
ஆவர ண்ம்தா னேபாழ்‌ 'அனர்த்த மென்றுரைத்தது "ஏதோ 
மேவரும்‌ குருவே என்று வினாவிடின்‌ மகனே கேளாய்‌. 
ஆச்சாரியரே! ஜீவாத்மா மற்றும்‌ பரமாத்மாவின்‌ ' 
ஐக்யெ. திலையை புரிந்து கொள்ள -இயலாதவாறு 
மறைத்துக்‌ கெடுத்தது அன்னமயகோசம்‌ முதலான... 
பஞ்சகோசமும்‌, அவற்றால்‌ .மூடப்பட்டிருக்கும்‌ ஜீவாத்‌ 
மாவும்‌, ஆகாசம்‌ முதலான பஞ்சபூதங்களாலான இப்‌ 
பிரபஞ்சமும்‌ தோன்றக்‌ காரணமாக. இருந்தது விக்ஷேப 
சக்தியல்லவா. ஆனால்‌ விக்ஷேப சக்தியை நிந்தியாது 
ஆவரண சக்தி அகத்திலுள்ள ஞானப்பார்வை 
குருடாகும்‌ . வண்ணம்‌ மறைத்துப்‌ பிறவிப்பிணிக்குக்‌ 
 காரணமாகிறது- என்று அதனை வெறுத்துக்‌ கூறிய. 
தென்ன? அதனை தேவரீர்‌ -என்‌ புத்திக்கு எட்டுமாறு 
விளக்கவேண்டும்‌ என்று சீடன்‌ கேட்க,. குரு: மகனே . : 
கேளாய்‌ என்று சொல்லத்‌ தொடங்குகிறார்‌. 


46 


'பற்றிமால்‌ விடந்தலை யுற்றிறு முனமருள்‌ 
பற்றிட வருள்புரி யருணாசலா 
மாயை எனும்‌ விஷம்‌ ' தலைக்கேறி. என்னை ' 

அழிப்பதற்கு முன்‌, உன்‌ அருள்‌ என்‌ மீது விழ அருள்‌ 

புரிவாய்‌ அருணாசலா என்று ரமணர்‌ வேண்டுகிறார்‌. 


இந்த சுலோகத்தில்‌ மாயை, அவித்யை, அஞ்ஞானம்‌ 
நம்‌ கண்களை மறைத்து நாம்‌ யார்‌ என்பதை தெரிய 
விடாமல்‌ நம்‌. புத்தியை மழுங்கடித்து விடுகிறது. ௮ம்‌ 
மாதிரியான நிலை ஏற்பட்டு விட்டால்‌ நமக்கு முக்தி 
இடைப்பது மிகவும்‌ துர்லபமாகி விடும்‌. .அவித்யை 
விலக வேண்டுமென்றால்‌ பரமன்‌ அருள்‌ வேண்டும்‌. 
அதைத்‌ தான்‌ யாசிக்றொர்‌ ரமணர்‌ இந்த ச்லோகத்தில்‌. 
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இதையே பட்டினத்தார்‌ &ழ்க்கண்டவாறு பாடியுள்ளார்‌. 
முடிசார்ந்த மன்னரு மற்றுமுள்ளோரு முடிவிலொரு 
பிடிசாம்ப ராய்வெந்து மண்ணாவதுங்‌ கண்டுபின்னுமிந்தப்‌ 
படிசார்ந்த வாழ்வை நினைப்பதல்‌ லாற்பொன்‌ னினம்பலவ 
ரடிசார்ந்து நாமுய்ய வேண்டுமென்றே யறிவாரில்லையே 
“இனம்‌ தினம்‌ மன்னரும்‌ மாந்தரும்‌ ஒரு போல்‌ 
மடிந்து ஒரு பிடி சாம்பலாவதை நாம்‌ காண்கிறோம்‌. 
பிறகும்‌ நாம்‌ இந்த இகலோக சுகங்களுக்குப்‌ பின்னால்‌ 
ஓடுகிறோம்‌. அதை விடுத்து தில்லையம்பலத்தில்‌ 
வாழும்‌ ஈசனை நினைப்பதில்லையே” என்று 
பட்டினத்தார்‌ அங்கலாய்க்றொர்‌. 
பட்டினத்தார்‌ இன்னொரு பாடலில்‌ மீண்டும்‌ தன்னைத்‌ 
தானே நொந்து கொள்கறொர்‌. 
பூவாணர்‌ போற்றும்‌ புகழ்மதுரைச்‌ சொக்கரது 
சீபாதம்‌ போற்றிச்‌ சிவலோகம்‌ சேராமல்‌ 
தாவாரம்‌ தோறும்‌ தலைபுகுந்த நாயேபோல்‌ 
ஆகாத நெஞ்சமே அலைந்து திரிந்தாயே. 


தோற்றமாம்‌ சத்தி தானும்‌ துன்பமாம்‌ பவமானாலும்‌ 
ஆற்றலால்‌ முத்தி சேர்வார்க்கு அனுகூலம்‌ ஆகும்‌ காண்நீ 
ஊற்றமாம்‌ பகல்கா லம்போல்‌ உபகாரம்‌ நிசியால்‌ உண்டோ 
மாற்றமென்‌ உரைப்பேன்‌ மைந்தா மறைப்பது மிகப்பொல்‌ லாதே. 
விக்ஷேப சக்தியானது பஞ்சகோசங்களும்‌, ஜீவாத்மாவும்‌ 
ஐகத்துமாக உண்டாயிருத்தலால்‌ விவேகமற்றவர்க்குத்‌ 
துன்பத்தைத்‌ தரும்‌ பிறவிக்குக்‌ காரணமாயினும்‌, தனது 
முயற்சியினால்‌ முக்தியை அடைய விரும்பும்‌ விவேகி 
களுக்குக்‌ குரு மற்றும்‌ சாத்திரங்கள்‌ வடிவமாக அது 
சாதனமாம்‌. ஆதலால்‌ விக்ஷேப சக்தி முயற்சியுள்ளவர்க்கு 
முன்னேறுவதற்கு ஏதுவான பகல்‌ காலம்‌ போல யாவர்க்‌ 
கும்‌ கெடுதியைத்‌ தருவதில்லை. இராக்காலத்தால்‌ 
பிரயோஜனம்‌ உண்டா? இல்லையே, இதிலிருந்து ஆவரண 
சக்தி மிகவும்‌ கொடியது என்று சொல்வதை விட வேறு 
என்ன சொல்வேன்‌. 
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தமோகுணம்‌ இரண்டு சக்திகளாகப்‌ பிரிந்திருக்றெது. 
ஒன்று அவரணம்‌; இரண்டு விக்ஷேபம்‌; உள்ளதை 
மறைப்பது ஆவரணம்‌. இல்லாததைத்‌ தோற்றுவிப்பது 
விக்ஷேம்‌ ஆகியவையே இவை, 
உள்ளது பிரம்மம்‌, மாயை இதை மறைக்கிறது. 
இல்லாதது உலகம்‌, மாயை இதைத்‌ தோற்றுவிக்கிறது. 
மாயையைக்‌ கடந்தால்‌ பொய்யான இந்த உலகம்‌ 
மறைந்து மெய்யான பிரம்மத்தின்‌ தரிசனம்‌ கிடைக்கும்‌. 
நாமும்‌ பிரம்மமும்‌ வேறு என்று நினைத்த மாய 
எண்ணமும்‌ மறைந்து போகும்‌ என்றெது அத்வைதம்‌. 
இந்த மாயையைப்‌ போக்குவது எப்படி என்பதைப்‌ 
பிறகு பார்ப்போம்‌? இப்போது இந்த மாயையைப்‌ 
புரிந்து கொள்ள முயல்வோம்‌. 


அ: எல்ண்மே பொய்‌ என்றால்‌ நாட்‌. காண்பது, 
அனுபவிப்பது எல்லாமே பொய்யா? மகிழ்சி, துக்கம்‌, 
வலி, பரவசம்‌, ' பசி, தூக்கம்‌ எல்லாமே “பொய்யா? 
காணும்‌ உலகம்‌ பொய்யா? உயிரினங்கள்‌ பொய்யா? 
சந்திர சூரியர்கள்‌ பொய்யா? 


எப்படி எல்லாம்‌ பொய்யாக இருக்க முடியும்‌? 
தரையில்‌ ஒரு பாம்பைப்‌ பார்க்கிறீர்கள்‌. அச்சம்‌ 
ஏற்படுகிறது. அடுத்த நிமடமே அது கயிறு என்று 
தெரிந்து விடுகிறது. அப்போது அங்கே பாம்பு மறைந்து 
விடுகிறது அல்லவா? அதுபோலத்‌ தான்‌ இருப்பது 
பிரம்மம்‌ தான்‌ என்று உணர்ந்தால்‌ உலகம்‌ மறைந்து 
விடும்‌ என்கிறது அத்வைகம்‌. 


ஒரு குடம்‌ இருக்கறது. அதற்குள்ளும்‌ ஆகாசம்‌ 
இருக்கிறது. அதற்கு வெளியிலும்‌ ஆகாசம்‌ இருக்றெது. 
குடத்தின்‌ ஒடு உடைந்தால்‌ வெளியிலுள்ள அகாசமும்‌ 
உள்ளே இருக்கும்‌ ஆகாசமும்‌ ஒன்றாகி விடுகின்றன. 
அல்லவா? அந்த ஓட்டைப்‌ போன்றது தான்‌ மாயை. 
இப்படி ஒரு விளக்கமும்‌ தரப்படுகிறது. 
அதது டட ட 
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பெரிய பணக்காரர்‌ ஒருவர்‌ தூங்கும்போது பிச்சை 
எடுப்பது போலக்‌ கனவு காண்றொர்‌. பசியால்‌ 
அழுகிறார்‌. வேறொருவர்‌ மலையிலிருந்து கீழே விழுவது 
போலக்‌ கனவு காண்கிறார்‌. கனவு காணும்‌ போது அது 
நிஜம்‌ போல இருக்கிறது. வேதனை, அச்சம்‌ எல்லாமே 
நிஜமாக இருக்கின்றன. விழித்த பிறகு அது பொய்‌ 
என்று தெரிகிறது. அது போலத்‌ தான்‌ மாயை விலகி 
யதும்‌ உண்மை புரிகிறது. இப்படியும்‌ ஒரு விளக்கம்‌ 
அளிக்கப்படுகிறது. 

ஆழத்தில்‌ மறைந்திருக்கும்‌ உண்மையை உணர்ந்ததும்‌ 
மேற்பரப்பில்‌ தோற்றமளிக்கும்‌ பொய்‌ மறைந்துவிடுறெது 
மேற்பரப்பில்‌ இருப்பது மாயை. கீழே இருப்பது கயிறு 
தான்‌. பாம்பு அல்ல என்று உணருவது போல, மேற்‌ 
பரப்பில்‌ தெரிவது பொய்‌ என்பதை பொய்‌ என்பதை 
அறிந்தால்‌ பிரம்மமே நித்திய சத்தியம்‌ என்பதையும்‌ 
நாமே பிரம்மம்‌ என்பதையும்‌ உணரலாம்‌ என்பதே 
தத்துவ தரிசனம்‌. 


சுழுத்தியில்‌ பிரள யத்தில்‌ தோற்றமாம்‌ சகங்கள்‌ மாண்டூம்‌ 
அழுத்திய பவம்போய்‌ முத்தி அடைந்தவர்‌ ஒருவர்‌ உண்டோ 
முழுத்தவிட்‌ சேபம்‌ எல்லாம்‌ முத்தியில்‌ கூட்டு நீற்கும்‌ 
கொழுத்தஆ வரணம்‌ முத்தி கூடாமல்‌ கெடுத்த கேடே. 48 


நித்தியப்‌ பிரளயம்‌ என்னும்‌ சுழுத்தியவஸ்தையிலும்‌, 
மகாப்‌ பிரளயத்திலும்‌ விக்ஷே சக்தியில்‌ தோன்றும்‌ 
உலகம்‌ மறைந்து போடறது. அப்போது தம்மைத்‌ துன்பத்‌ 
தில்‌ அழுந்தச்‌ செய்துள்ள பிறவிப்‌ பிணி நீங்கி முக்தி 
அடைந்தவர்‌ ஒருவராவது உண்டோ? இல்லையே! 
ஆகையால்‌ பஞ்சகோசமும்‌, ஜீவாத்மாவும்‌, இப்பிரபஞ்ச 
மும்‌ ஆகி நின்ற விக்ஷே சக்தியானது புண்ணிய கர்மங்‌ 
களைச்‌ செய்து பிறவிக்கு அஞ்சி நிற்பவரை குரு மற்றும்‌ 
சாஸ்திரங்கள்‌ முதலான வடிவாக நின்று, பிராப்த பலனு 
க்கு ஏற்றாற்போல்‌ நேராக வந்து முக்தியடையச்‌ செய்யும்‌. 


த்‌ 
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அனால்‌ ஆவரண சக்தியோ வித்தில்‌ முளை போலச்‌ 
ஜீவாத்மாக்களிடமிருந்து அவகளை முக்தியடையாது 
செய்தலின்‌, அது மிகவும்‌ கொடியதாம்‌. 

வித்தினி லன்றி முளையில்லை அம்முளை 

வித்தினி லன்றி வெளிப்படூுமா றில்லை 

வித்தும்‌ முளையும்‌ உடனன்றி வேறல்ல 

அத்தன்மைத்‌ தாகும்‌ அரன்நெறி காணுமே. -திருமந்தீரம்‌ 

முளை விதையில்‌ தான்‌ உள்ளது என்றாலும்‌ அது 

விதை தனியே இருக்கும்‌ பொழுது தோன்றாது. நிலத்தில்‌ 
விதைத்தால்‌ தான்‌ தோன்றும்‌. வித்தில்‌ முளை உள்ளது 
என்றால்‌, அது குடத்தில்‌ நீர்‌ உள்ளது என்பது போல்வது 
அன்று. அஃதாவது இடமும்‌ இடத்து நிற்கும்‌ பொருளும்‌ 
ஆகின்ற அவ்வளவினது அன்று. சிலந்தியின்‌ உடம்பும்‌ 
அதனின்றும்‌ வெளி வருகின்ற நூலும்‌ போலக்‌ காரண 
காரிய இயைபுடையனவாம்‌. அது போன்றதே சிவன்‌ 
மாயையால்‌ உலகத்தைத்‌ தோற்றுவிக்கின்ற முறையும்‌. 


சுத்தியில்‌ வெள்ளி போலத்‌ தோன்றிய தோற்றம்‌ ஆன 
சத்தியும்‌ பொய்யே என்றால்‌ சத்திசா தனமாய்‌ வந்த 
முத்தியும்‌ பொய்யாம்‌ என்னில்‌ மோகநித்‌ திரைவி லங்கால்‌ 


நித்திரை தெளியு மாபோல்‌ நிருவாண நிலைமெய்‌ யாமே. 49 


இளிஞ்சலில்‌ வெள்ளி போல (ஆரோபம்‌) பிரம்மத்‌ 
தினிடத்துத்‌ தோன்றிய விக்ஷேப சக்தி மித்தையாயின்‌, 
அவ்விக்ஷேப சக்தி(குருசாஸ்த்ராதி) வாயிலாக வருகின்ற 
முக்தியும்‌ மித்தை அகுமல்லவா? அங்ஙனமாயின்‌ 
இடைக்கின்ற முக்தி நித்தியம்‌ என்பது எவ்வாறு 
பொருந்தும்‌? மித்தையான சொப்பனத்தில்‌ கண்ட 
ஓங்கத்தினால்‌ நித்திரை கலைந்து (சாக்கிர 
அவத்தைக்கு) எழுவதைப்‌ போல விக்ஷேப சக்தியினால்‌ 
உண்டாகும்‌ முக்தியும்‌ மெய்யேயாம்‌. 


கனவில்‌ காணும்‌ நிஜமல்லாத ஸ்திரீ சம்போகத்தில்‌ 
நிஜமாகவே ஸ்கலிதம்‌ ஏற்படுவது போலவும்‌, கண்ணாடி 
யில்‌ காணும்‌ யதார்த்தமல்லாத முகத்தின்‌ பிரதிபிம்பத்தை 
பார்த்து அழகுபடுத்தும்‌ போது நிஜமாகவே முகத்தின்‌ 
தோற்றம்‌ பொலிவு பெறுவது போலவும்‌ மித்யா 
வடிவமான குரு சாஸ்த்ராதிகளாலும்‌ முக்தி சித்திக்றெது. 

குருவினாலும்‌, வேதாந்த விருத்தியினாலும்‌ “நான்‌ 
பிரம்மம்‌” என்னும்‌ அந்தகரண விருத்தியினால்‌ மாயையோடு 
கூடிய இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ நிவிருத்தியே முக்தியாம்‌. 
அத்தியாச வடிவ பாம்பின்‌ நிவிருத்தி அதிஷ்டான வடிவ 
கயிறாதல்‌ போன்று, அத்தியாச வடிவான பிரபஞ்சத்தின்‌ 
நிவிருத்தியும்‌ அதிஷ்டான வடிவான பிரம்மம்‌ ஆகும்‌. 


இம்பரில்‌ நஞ்சை நஞ்சால்‌ இரும்பினை இரும்பால்‌ எய்யும்‌ 
அம்பினை அம்பால்‌ பற்றும்‌ அழுக்கினை அழுக்கால்‌ மாய்ப்பர்‌ 
வம்பியல்‌ மாயை தன்னை மாயையால்‌ மாய்ப்பர்‌ பின்னைத்‌ 
தம்பமாம்‌ அதுவும்‌ கூடச்‌ சவம்சுடு தடிபோல்‌ போமே. 50 


இவ்வுலகத்தில்‌ நஞ்சை நஞ்சாலும்‌, கத்தியைக்‌ கத்தி 
யினாலும்‌, அம்பை அம்பினாலும்‌, துணியில்‌ படிந்த 
அழுக்கினை அழுக்கு மண்ணிலிருந்து கிடைக்கும்‌ சவர்க்‌ 
காரத்தினாலும்‌ முறையே மருத்துவர்‌, போர்‌ வீரர்‌, 
வேடர்‌, சலவைத்‌ தொழிலாளி ஆகியோர்‌ அழிப்பது 
போல, ஆத்மஞானத்தைத்‌ தேடுவோர்‌ அசுத்த மாயை 
யை சுத்தமாயையினால்‌ அழிப்பர்‌. பின்பு அந்த சுத்த 
மாயையும்‌ வெட்டியான்‌ கையிலிருக்கும்‌ பிணம்‌ சுடவுத 
வும்‌ தடி போல அசுத்தமாயையோடு அழிந்து போகும்‌. 


பிரபஞ்ச வடிவமான அசுத்தமாயை சித்ரூபமான 
சுத்த மாயையினால்‌ அழிபடும்போது, உதயமான பர 
ஞானத்தில்‌ சுத்தமாயையும்‌ அசுத்தமாயையோடு அழியும்‌ 


என்பதாம்‌. 
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மாயை இரு வகைப்படும்‌. அவை அசுத்த மாயை : 
அஞ்ஞானம்‌, ஆவரணம்‌(மூடல்‌), விக்ஷேபம்‌(தோற்றம்‌), 
சுத்த மாயை : பரோக்ஷ்‌ ஞானம்‌ (காணாத ஞானம்‌), 
அபரோக்ஷஞானம்‌ (கண்டஞானம்‌), சோகநிவர்த்தி 
(தழல்‌ கெடல்‌) அசுத்த மாயை என்பது உலகியலில்‌ 
உள்ளவர்களைப்‌ பற்றியது. மனம்‌ வழி, புலன்‌ வழி 
நடக்க வைப்பது சுத்த மாயை என்பது அசுத்த மாயை 
யை விட்டு விலகி இருக்கும்‌ ஞானிகளைப்‌ பற்றியது. 
அதாவது ஆன்மாவைப்‌ பற்றியது சுத்தமாயை. பிரம்மம்‌ 
மட்டுமே மாயை இல்லாதது. 


பிறப்பிற்குக்‌ காரணம்‌ நல்வினை மற்றும்‌ இவினை. 
வினை ஏற்பட முதல்‌ காரணம்‌ மனம்‌ மற்றும்‌ புலன்‌ 
வழி நடப்பது. மனம்‌ மற்றும்‌ புலன்‌ வழி நடப்பதற்கு 
முதற்காரணம்‌ அசுத்த மாயை. அசுத்த மாயை தோன்று 
வதற்கு காரணம்‌ சுத்த மாயை கொண்ட ஆன்மா: சுத்த 
மாயை கொண்ட ஆன்மா தோன்றுவதற்கு அடிப்படை 
சுத்த பிரம்மம்‌. 
அசுத்த மாயையில்‌ இருந்து விடுபட்டு விட்டால்‌ 
சுத்த மாயை மிக சுலபமாக விலகி ஆன்மா மீண்டும்‌ 
பிறவாத நிலையை அதாவது பிரம்மத்தை அறிந்து 
பிரம்மத்துடன்‌ கலந்து விடும்‌. ஆக அசுத்த மாயைக்கு 
கைப்பாவையாக செயல்படுவது நமது மனம்‌ தான்‌. 
அப்படிப்பட்ட மனதின்‌ செயல்களை நமது அறிவின்‌ 
துணை கொண்டு அறிவின்‌ வழி நடக்க பழக்கப்படுத்தி 
விட்டால்‌ மனமானது பார்த்த பொருட்களை எல்லாம்‌ 
பற்றுகின்ற பழக்கத்தை மாற்றிக்‌ கொள்ளும்‌. 
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இந்த மாயையினால்‌ சீவர்க்கு ஏழவத்‌ தைகளுண்‌ டாகும்‌ 
அந்தஏழ்‌ அவத்தை தம்மை அடைவினில்‌ மொழியக்‌ கேளாய்‌ 
முந்தஅஞ்‌ ஞானம்‌ மூடல்‌ முளைத்தல்கா ணாத ஞானம்‌ 
சந்ததம்‌ கண்ட ஞானம்‌ தழல்கெடல்‌ குளிர்மை ஆதல்‌. 54 
அன்பனே! இந்த மாயைகளால்‌ சீவர்களுக்கு ஏழு 
அவஸ்தைகள்‌ (சப்தாவஸ்தை) உண்டாகின்றன. அவற்றை 
வரிசையாகச்‌ சொல்கிறேன்‌. கேட்பாயாக. முதலாவது 
அஞ்ஞானம்‌, 2வது ஆவரணம்‌ (மூடல்‌), 3வது விக்ஷேபம்‌ 
(தோற்றம்‌), 4வது பரோக்ஷ்‌ ஞானம்‌ (காணாத ஞானம்‌), 
5வது அபரோக்ஷ ஞானம்‌ (கண்டஞானம்‌), 6வது சோக 
நிவர்த்தி (தழல்‌ கெடல்‌), 7வது நிரங்குச திருப்தி 
(குளிர்மைஆதல்‌,/எல்லையற்ற ஆனந்தம்‌). 


பிரம்மமாம்‌ தனைம றந்த பேதமை யேஅஞ்ஞானம்‌ 

பரனிலை காணோம்‌ என்று பகர்தல்‌ஆ வரண மூடல்‌ 

நரனொரு கருத்தால்‌ சீவன்‌ நானென முளைத்தல்‌ தோற்றம்‌ 

குரவன்வாக்‌ கியத்தால்‌ தன்னைக்‌ குறிக்கொளல்‌ பரோக்ஷ 
ஞானம்‌ 52 


1. பிரம்ம வடிவமாகிய தன்னை அறியாது சரீரமே தான்‌ 
என்று கருதிக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ அஞ்ஞானம்‌ என்னும்‌ 
பேதமையாம்‌. 

2. நீ பிரம்மம்‌ என்று குரு உணர்த்திய பின்னரும்‌ எனக்கு 
பிரம்மம்‌ காணப்படவில்லையே என்று கூறுதல்‌ 
ஆவரணமாம்‌. 


3. நான்‌ கருமங்களைச்‌ செய்வதால்‌ அவற்றின்‌ பயனை 
அனுபவிப்பதற்கு மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ பிறவி எடுக்கும்‌ 
ஜீவாத்மா, எனக்கும்‌ பரமாத்மாவுக்கும்‌ என்னசம்பந்தம்‌ 
.. இருக்க முடியும்‌ என்று கருதுவது விக்ஷேபம்‌. 


4. பின்னர்‌ குருவின்‌ உபதேசத்தால்‌ தன்னைப்‌ பிரம்மம்‌ 
என்று உணருதல்‌ பரோக்ஷ ஞானம்‌. 


44 [தநீதுவ விளக்கள்‌ மகமை) 


தத்துவ விசாரம்‌ செய்து சகலசந்‌ தேக மும்போய்‌ 

அத்துவி தம்தான்‌ ஆதல்‌ அபரோக்ஷ ஞானம்‌ ஆகும்‌ 

கர்த்தனாம்‌ சீவ பேதம்‌ கழிவதே துக்கம்‌ போதல்‌ 

முத்தனாய்‌ எல்லாம்‌ செய்து முடிந்ததா னந்தம்‌ ஆமே. 53 

5. “அகம்‌ பிரமாஸ்மி” என்ற மகாவாக்கியத்தினால்‌ தன்னைத்‌ 
தானே தத்துவ விசாரம்‌ செய்து சகல சந்தேகங்களும்‌ 
போய்‌ அத்வைதம்‌ தான்‌ முடிவானது என்று தெரிந்து 
கொள்ளல்‌ அபரோக்ஷ ஞானம்‌ ஆகும்‌. 

6. நான்‌ கர்த்தா, அதாவது கர்மங்களைச்‌ செய்கிறவன்‌. நான்‌ 
போக்தா, அதாவது அனுபவிப்பவன்‌ என்ற அகம்பாவத்‌ 
தினால்‌ ஏற்படும்‌ சவ ஈசுவர பேதம்‌ நீங்குவதே துக்க 
நிவர்த்தி அல்லது தழல்‌ கெடல்‌ ஆகும்‌. 

7: சகல துக்கங்களிலிருந்தும்‌ விடுபட்டவனாய்ச்‌ செய்யத்‌ 
தக்கனவெல்லாம்‌ செய்யப்பட்டன, அடையத்தக்கனவெல்‌ 
லாம்‌ அடையப்பட்டன என்ற திருப்தியே நிரங்குசதிருப்தி 
அல்லது எல்லையில்லா அனந்தமாம்‌. 

அஞ்ஞானம்‌, அவரணம்‌, விக்ஷேபம்‌ மூன்றும்‌ அசுத்த 
மாயை சம்பந்தமுடையன. பரோக்ஷஞானம்‌, அபரோக்ஷ 
ஞானம்‌, துக்கநிவர்த்தி மூன்றும்‌ சுத்தமாயை சம்பந்தம்‌ 
உடையன. அவைகளில்‌ பரோக்ஷ ஞானத்தினால்‌ அசத்‌ 
தனான ஆவரணமும்‌, அபரோக்ஷ ஞானத்தால்‌ மூல 
அஞ்ஞானமும்‌, துக்க நிவர்த்தியினால்‌ விக்ஷேபமும்‌ 
நீங்கும்‌. அவைகள்‌ நீங்கவே, இவைகளின்‌ நாமங்களும்‌ 
நீங்கித்‌ தடையற்ற ஆனந்தம்‌ நிலவும்‌ என்பதாம்‌. 


இதுநினக்‌ கறியும்‌ வண்ணம்‌ இப்படி ஒருதிட்‌ டாந்தம்‌ 

புதுமையாம்‌ கதைகேள்‌ பத்துப்‌ புருடர்‌ஓர்‌ ஆற்றை நீந்தி 

உதகதீ ரத்தில்‌ ஏறி ஒருவனொன்‌ பதுபேர்‌ எண்ணி 

அதனொடு தசமன்‌ தானென்று அறியாமல்‌ மயங்கி னானே. 54 
ஆன்மா ஒருவனுக்கே ஏழு அவஸ்தைகளும்‌ உண்டாம்‌ 

என்பதை நீ தெளிவாக அறிந்து கொள்ள ஒரு விசித்திரமான 

கதை சொல்கிறேன்‌, கேள்‌ என்று குரு ஆரம்பீக்கறார்‌. 
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பத்து மனிதர்கள்‌ யாத்திரை செய்யம்போது வழியில்‌ 
பிரவாகமுடைய ஒரு நதியை நீந்திக்‌ கடந்து அதன்‌ அக்‌ 
கரை மேல்‌ ஏறினவுடன்‌, அவர்களுள்‌ தலைமைபெற்றவன்‌ 
ஏனைய ஒன்பது மனிதர்களையும்‌ ஒன்று, இரண்டு, மூன்று 
என்று எண்ணி, அவ்வொன்பதிமரோடு தான்‌ பத்தாமவன்‌ 
என்பதை எண்ணியறியாது திகைத்து நின்றான்‌. 


அறியாத மயல்‌அஞ்‌ ஞானம்‌ அவன்‌இலை காணோம்‌ என்றல்‌ 
பிறியாஆ வரணம்‌ ஆகும்‌ பீழைகொண்டூ அழல்வி க்ஷேபம்‌ 
நெறியாளன்‌ தசமன்‌ உண்டு நிற்கின்றான்‌ என்ற சொல்லைக்‌ 
குறியாக எண்ணி நெஞ்சில்‌ கொள்வது பரோக்ஷ ஞானம்‌. 55 


1. அவ்வாறு திகைத்து நின்றவன்‌ அவ்வொன்பதிமரை 
எண்ணிய தன்னைத்‌ தசமன்‌ என்று அறியாத மயக்கமே 
அஞ்ஞானமாம்‌. 

2. அதனால்‌ தசமனைக்‌ (அதாவது தன்னை) காணோம்‌ 
என்று கூறுதல்‌ ஆவரணமாம்‌. 

3. பின்பு தசமன்‌ நதியில்‌ மூழ்கி இறந்தான்‌ என்று துக்கம்‌ 
கொண்டு அழுதல்‌ விக்ஷேபமாம்‌. 

4. அப்பால்‌ சான்றோன்‌ ஒருவன்‌ அவ்வழியாக வந்தவன்‌, 
இங்கே நடந்ததைக்‌ கண்டு தெளிந்து அவர்களிடத்து 
சென்று தசமன்‌ நதியில்‌ மூழ்கி இறக்கவில்லை, உயிரோடு 
இருக்கிறான்‌ என்று நிரூபித்ததைத்‌ தசமன்‌ நிச்சயமாகக்‌ 
கொள்வது பரோக்ஷ ஞானமாம்‌. 


புண்ணிய பதிகன்‌ தானும்‌ புருடர்‌ஒன்‌ பதின்மர்‌ தம்மை 

எண்ணுநீ தசமன்‌ ஆவை என்னவே தன்னைக்‌ காணல்‌ 

கண்ணினில்‌ கண்ட ஞானம்‌ கரைதல்போ வதுநோய்‌ போதல்‌ 

திண்ணிய மனதில்‌ ஐயம்‌ தெளிதல்‌ ஆனந்தம்‌ ஆமே. 56 

5. பின்பு தசமன்‌ அந்தப்‌ புண்ணியவானாகிய வழிப்போக்‌ 
கனை நோக்கி, ஐயா! தசமன்‌ இருக்கின்றான்‌ என்றீரே, 
அவன்‌ எங்கேயிருக்கின்றான்‌, அவனைக்‌ காட்டும்‌. நான்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌ என்று சொல்ல, அவன்‌ தசமனை 
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நோக்கி, நீயே இந்த ஒன்பதின்மரை வரிசையாக எண்ணிப்‌ 

பார்‌. இறுதியில்‌ நீயே தசமன்‌ ஆவாய்‌ என்று கூற, அப்படி 

யே செய்து, தசமன்‌ தன்னை தசமனாக உணர்ந்தது 

அபரோக்ஷ ஞானமாம்‌. 

6. அதன்‌ பிறகு, தசமன்‌ நதியில்‌ மூழ்கி இறந்தான்‌ என்று 
வருத்தப்பட்டு அழுததை நீங்குவதே துக்கநிவர்த்தியாகும்‌. 

7. அதனால்‌ சந்தேகம்‌ நீங்கி ஆனந்தமுண்டாதலே நிரங்குச 
இருப்தியாகும்‌. 


தசபுமான்‌ தனைக்கண்‌ டால்போல்‌ சற்குரு மூர்த்தி யேஎன்‌ 
நிசவடி வினையான்‌ காண நீர்காட்டல்‌ வேண்டும்‌ என்றான்‌ 
சுசிபெறும்‌ இலக்கி யார்த்தம்‌ தொம்பதம்‌ தத்ப தங்கட்கு 

அசிபத ஐக்கியம்‌ செயும்‌ அதுசெயும்‌ உண்மை கேளாய்‌. 57 


சற்குரு மூர்த்தியே! தசமன்‌ தன்னை அபரோக்ஷமாகக்‌ 
கொண்டு சோக மேகங்கள்‌ நீங்கி ஆனந்தமடைந்தாற்‌ 
போன்று அடியேனும்‌ என்னுடைய நிஜ வடிவத்தை 
அபரோக்ஷமாகக்‌ கண்டு, என்‌ துக்கங்கள்‌ நீங்கி ஆனந்த 
மடையும்படி ' தாங்கள்‌ கருணை புரிதல்‌ வேண்டும்‌ 
என்று வேண்டி நின்றான்‌ சீடன்‌. 


குரு அவனைப்‌ பார்த்து, அன்பனே! (சாமவேதத்தில்‌ 
உள்ள சாந்தோக்கிய உபநிஷத்தில்‌ இருக்கும்‌) மகா 
வாக்கியமான “தத்‌ துவம்‌ அசி” யின்‌ (அது நீயாகயிருக்‌ 
தறாய்‌) இலக்கியார்த்தங்களை, அதாவது தீ அது” 
என்னும்‌ தொம்பத தத்பதங்களின்‌ தத்துவார்த்தமான 
கூடஸ்த பிரம்மத்துள்‌ ஐக்கியமாவதை “அது நீயானாய்‌” 
என்னும்‌ அசிபத பொருளானது காட்டும்‌. அதன்‌ தாத்‌ 
பரியத்தைக்‌ கேட்கக்‌ கடவாய்‌. 
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விண்‌ஒன்றை மகாவிண்‌ என்றும்‌ மேகவிண்‌ என்றும்‌ பாரில்‌ 
மண்‌ஒன்று கடவிண்‌ என்றும்‌ மருவிய சலவிண்‌ என்றும்‌ 
எண்ணும்கற்‌ பனைபோல்‌ ஒன்றே எங்குமாம்‌ பிரம்மன்‌ ஈசன்‌ 
நண்ணும்கூ டத்தன்‌ சீவன்‌ நான்குசை தன்யம்‌ ஆமே. 58 

ஆகாசம்‌ ஒன்றாயிருந்தும்‌ அஃது உபாதியினால்‌ மகா 
ஆகாசம்‌ என்றும்‌, மேக ஆகாசம்‌ என்றும்‌, மண்ணால்‌ 
செய்த கடத்தின்‌ உள்ளிருக்கும்கால்‌ கடாகாசம்‌ என்றும்‌, 
தண்ணீரில்‌ பிரதிபிம்பமாய்த்‌ தெரியும்‌ போது சலாகாசம்‌ 
என்று நான்கு வகையாக விவரிக்கப்படுதல்‌ போன்று, 
சேதனம்‌ ஒன்றாக இருந்தும்‌ பிரம்மமமென்றும்‌, ஈசுவரன்‌ 
என்றும்‌, கூடஸ்தன்‌ என்றும்‌, ஜீவாத்மா என்றும்‌ நான்கு 
வகையாக விவரிக்கப்படுறெது. 


பூச்சிய ஈசன்‌ சீவன்‌ புகல்பதம்‌ இரண்டி நுக்கும்‌ 

வாச்சியம்‌ லட்சி யம்தான்‌ மலமிலா பிரம்மம்‌ ஆன்மா 

காய்ச்சிய பாலில்‌ நெய்போல்‌ கலந்தொன்றாம்‌ கடைந்தெடுக்கும்‌ 
ஆச்சியம்‌ என்ன உன்னை அறிந்துநீ பிறிந்து கொள்ளே. 59 


“தத்துவமசி” என்ற மகாவாக்யெத்தில்‌ தத்பத வாச்சி 
யார்த்தமும்‌ (வாச்சியம்‌-வெளிப்படை), இலட்சியார்த்தமும்‌ 
முறையே பூசிக்கத்தக்க ஈசுவரனும்‌, பூரணமான பிரம்மமும்‌ 
ஆம்‌. துவம்பத வாச்சியார்த்தமும்‌, இலட்சியார்த்தமும்‌ 
முறையே சீவனும்‌,கூடஸ்தனுமாம்‌. அவ்வாறாகஇருப்பினும்‌ 
காய்ச்சிய பாலில்‌ வெண்ணெய்‌ கலந்து ஒன்றாக இருப்பது 
போல சரீரத்தில்‌ சேர்ந்து ஒருமித்திருக்கின்ற ஆத்மாவைத்‌ 
கரிசித்து கடைத்தெடுத்துப்‌ பிரித்த வெண்ணெய்‌ போல 
விவேகத்தினால்‌ நீ இலட்சியார்த்தமான உன்னை அறிந்து 
வாச்சியார்த்தத்தினின்றும்‌ பிரிந்திருக்கக்‌ கடவாய்‌. 

விறகில்‌ தீயினன்‌ பாலில்‌ படூநெய்போல்‌ 
மறைய நின்றுளன்‌ மாமணிச்‌ சோதியான்‌ 
உறவு கோல்நட்டு உணர்வு கயிற்றினால்‌ 
மறுக வாங்கிக்‌ கடையமுன்‌ நிற்குமே. 
-திருக்குறுந்‌ தொகையில்‌ திருநாவுக்கரசர்‌ 


பொருள்‌ : எம்பெருமான்‌ ஈசன்‌, விறகுக்‌ கட்டையில்‌ 
மறைந்து விளங்கும்‌ நெருப்புப்‌ போன்றும்‌, பாலில்‌ 
கண்ணுக்குக்‌ தெரியாமல்‌ விளங்கும்‌ நெய்யைப்‌ 
போன்றும்‌ திகழ்பவர்‌. அவர்‌ செம்மைமிகு மணியில்‌ 
இருக்கும்‌ சுயஞ்ஜோதியினைப்‌ போன்று உள்ளிருந்து 
ஒளிர்பவர்‌. அப்பெருமானை அன்பாகிய உறவு கொண்டு 
அடிமை தளை என்னும்‌ உணர்வினால்‌ ஞானமாயெ 
கயிற்றினால்‌ நெஞ்சின்‌ உள்ளே கடைய அப்பெருமான்‌ 
அமுதம்‌ போன்று முன்னின்று வெளிப்படுவார்‌. 


பிரிவதெப்‌ படிஎன்‌ றக்கால்‌ பிணமாகும்‌ உடல்நான்‌ என்னும்‌ 
அறிவினைக்‌ கொல்லல்‌ வேண்டும்‌ ஐம்பூத விகாரம்‌ அன்றோ 
வெறியதோர்‌ துருத்தி மூக்கின்‌ விடுவது போலுன்‌ மூக்கால்‌ 
எறிபிரா ணனும்நீ அல்லை இராட்சத குணவி காரம்‌. 60 


சீடன்‌ கேட்கிறான்‌; ஐயனே! யான்‌ அவ்வாறு பிரித்‌ 

இருக்கும்‌ வழிவிளங்கவில்லை. அதனைக்‌ தெரிவிக்குமாறு 
வேண்டுகிறேன்‌. 

சீடன்‌ இப்படிக்‌ கேட்டவுடன்‌, குரு சொல்றார்‌; 
அன்னமய கோசமான இத்தால சரீரம்‌ பஞ்ச பூதங்களின்‌ 
பஞ்சீகிருத சேர்க்கையினால்‌ உண்டானது, சில காலம்‌ 
சென்றபின்‌ உயிர்‌ பிரிந்து சடலமாகிப்‌ போதல்‌ நிச்சய 
மாயிருத்தலால்‌ இதனை ஆத்மாவெனக்‌ கருதும்‌ மயக்கத்‌ 
தை விடக்‌ கடவாய்‌. 

தோல்‌ துருத்தித்‌ தன்‌ மூக்கால்‌ காற்றை விடுவது 
போல உன்‌ மூக்கால்‌ நீ விடுகின்ற காற்றில்‌ செயல்பட்டு 
கொண்டிருக்கும்‌ பிராணன்‌ பஞ்சபூதங்களின்‌ இரசோ 
குண விகாரம்‌ ஆகும்‌. அதனால்‌ பிராணனும்‌ நீயல்ல. 
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அந்தகரணங்களான மனம்‌, புத்தி குன்னைக்‌ கர்த்தா 
என்று நினைக்கும்‌) அகங்காரம்‌ ஆகியவை அடங்கிய 
மனோமயகோசமும்‌, விஞ்ஞானமயகோசமும்‌ பஞ்சபூதங்‌ 
களின்‌ சத்துவகுண விகாரமாயிருத்தலின்‌ அவை இரண்டு 


கரணமாம்‌ மனது புத்தி கர்த்தாவாம்‌ அவைஆன்‌ மாவோ 
தரமுள இரண்டு கோசம்‌ சத்துவ குணவி காரம்‌ 

வரமறு துயில்‌ஆ னந்த மயனையும்‌ நானென்‌ னாதே 

விரவிய தமஅஞ்‌ ஞான விருத்தியின்‌ விகாரம்‌ ஆமே. 61 


கோசங்களையும்‌ ஆத்மா என்று கருதாதே. சுஷுப்தியில்‌ 

சேதனத்தின்‌ பிரதிபிம்பத்தை அனுபவிக்கும்‌ ஆனந்தமய 

கோசம்‌, தமோகுணத்தின்‌ வடிவான அஞ்ஞான விருத்தியின்‌ 
காரியமாயிருத்தலின்‌ அதனையும்‌ தானென்று எண்ணாதே. 

1. அன்னமயகோசம்‌ நானன்று, என்னுடையதும்‌ அன்று; 
இது ஸ்தூல தேக வடிவாம்‌. இதையறியும்‌ ஆத்மாவாக 
நான்‌ இதனினும்‌ வேறாயிருக்கிறேன்‌ என்பதாம்‌. 

2. பிராணமய கோசம்‌ நானன்று, என்னுடையதும்‌ அன்று; 
இது சூக்ஷ்ம தேக வடிவாம்‌. இதையறியும்‌ ஆத்மாவாயெ 
நான்‌ இதனினும்‌ வேறாயிருக்கிறேன்‌ என்பதாம்‌. 

3. மனோமய கோசம்‌ நானன்று, என்னுடையதும்‌ அன்று; 
இது சூக்ஷ்ம தேக வடிவாம்‌. இதையறியும்‌ ஆத்மாவாகிய 
நான்‌ இதனினும்‌ வேறாயிருக்கிறேன்‌ என்பதாம்‌. 

4. விஞ்ஞானமய கோசம்‌ நாளன்று, என்னுடையதுமன்று; 
இது சூக்ஷம தேக வடிவாம்‌. இதையறியும்‌ ஆத்மாவாகிய 
நான்‌ இதனினும்‌ வேறாயிருக்கிறேன்‌ என்பதாம்‌. 

5. ஆனந்தமய கோசம்‌ நானன்று, என்னுடையதுமன்று; 
இது காரண தேக வடிவாம்‌. இதையறியும்‌ அத்மாவாயெ 
நான்‌ இதனினும்‌ வேறாயிருக்கிறேன்‌ என்பதாம்‌. 
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சத்தொடூ சித்தா னந்தம்‌ சமம்திரம்‌ சாட்சி ஏகம்‌ 

நித்தியம்‌ வியாபி ஆன்மா நீயது வாய்‌அ றிந்து 

பொத்தொடு சடம்துக்‌ காதி பொருந்துபே தங்கள்‌ ஆன 

குத்திர பஞ்ச கோசக்‌ குகைவிட்டு வெளியில்‌ ஆவாய்‌. 62 


சீடன்‌ கேட்கிறான்‌; பஞ்சகோசங்களுள்‌ ஒன்றும்‌ 
நானில்லையாகில்‌ இவற்றிலிருந்து வேறுபட்டு நான்‌ 
எவ்வாறுளன்‌ என்று விளக்க வேண்டும்‌ ஐயனே! 

குரு அவனை நோக்கி; அன்பனே! அரோபமாய்‌ 
பாம்பு தோன்றும்‌ காலத்தும்‌, அதற்கு முன்னும்‌, 
பின்னும்‌ அதிஷ்டானமாகத்‌ தான்‌ இருந்து, அதற்கு 
இருக்கும்‌ தன்மையைக்‌ கொடுக்கிற கயிற்றைப்‌ போல, 
பஞ்ச கோசங்கள்‌ பஞ்சீகிருதம்‌ என்னும்‌ மாற்றத்தால்‌ 
பஞ்சபூதங்களிடமிருந்து தோன்றும்‌ காலத்தும்‌, அதற்கு 
முன்னும்‌, பின்னும்‌ அதிஷ்டானமாகத்‌ தானும்‌ இருந்து, 
அவைகளுக்கு இருக்கும்‌ தன்மையைக்‌ கொடுக்கிற 
உண்மை இருப்பு (9:05:0௦) அல்லது “சத்‌” எனவும்‌, 
தானும்‌ பிரகாசமாக இருந்து கொண்டு பிற பொருட்களை 
யும்‌ விளக்குவிக்கின்ற சூரியனைப்‌ போலத்‌ தானும்‌ ஒளி 
மயமாக இருந்துகொண்டு பஞ்சகோசங்களையும்‌ விளங்க , 
வைக்கிற பரஞானமாகிய (Pure Conciousness = பிரக்ஞானம்‌) 
“சித்‌” எனவும்‌, 

தானும்‌ இனியவடிவமாக இருந்து தன்னைப்‌ பெற்ற 

வர்க்கும்‌ ஆனந்தத்தைத்‌ தருகின்ற தோவாமிர்தத்தைப்‌ 
போலத்‌, தானும்‌ அனந்த வடிவாக இருந்து கொண்டு, 
தன்னைக்‌ கிட்டின பஞ்சகோசங்களுக்கும்‌ சுகத்தைக்‌ 
கொடுக்கும்‌ இன்பசாகரமான “ஆனந்தம்‌” (855) எனவும்‌, 
சதுர்புதங்களிலும்‌ ஒன்றில்‌ குறைவாகவும்‌, மற்றொன்றில்‌ 
கூடுதலாகவும்‌, இன்னொன்றில்‌ சம அளவிலும்‌இருக்கின்ற 
ஆகாசம்‌ போல்‌, ஜாக்கிரதை மற்றும்‌ சொப்பன அவஸ்‌ 
தையில்‌ அதிகமாகவும்‌, சுஷுப்தி அவஸ்தையில்‌ குறைவாக 
வும்‌ விளங்காமல்‌ மூன்று அவஸ்தைகளிலும்‌ ஒருபடித்தாய்‌ 
சமஅளவில்‌ விளங்கும்‌ “சமம்‌” எனவும்‌, 
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கானல்‌ நீர்‌ பொய்யாகத்‌ தோன்றும்‌ காலத்தும்‌, அதற்கு 
முன்னும்‌, பின்னும்‌ நிஜமாக இருக்கிற சூரியனைப்‌ போல்‌, 
சரீரத்திரயம்‌ பொய்யாகத்‌ தோன்றும்‌ காலத்தும்‌, அதற்கு 
முன்னும்‌, பின்னும்‌ மெய்யென விளங்குவதால்‌ “ஸ்திரம்‌” 
எனவும்‌, 

இயமனத்தார்‌ கூட நின்று தொழில்‌ செய்ய நேரிடினும்‌, 
அவரோடு கூட்டு சேராமல்‌ பக்ஷ பாதமின்றி விலகி நின்று 
தொழில்‌ செய்வாரைப்‌ போல்‌, ஜாக்கிராதி அவஸ்தைகளில்‌ 
தன்னுடைய அபிமானிகளோடு கூடி நின்றாலும்‌ அவர்‌ 
செய்யும்‌ தொழிலுக்கு விலகி நின்று பாகுபாடின்றி விளங்‌ 
குவதால்‌ “சாட்சி” எனவும்‌, 

தான்‌ இருக்கின்ற பலவான பாத்திரங்கிளின்‌ வடிவில்‌ 
நீர்‌ பல வடிவங்களில்‌ தென்பட்டாலும்‌, நீர்‌ ஒன்றேயல்லாது 
வேறில்லாதது போல, அவித்யா, அந்தகரணங்கள்‌ முதலிய 
உபாதைகளினால்‌ ஞானம்‌ பலவாகத்‌ தோன்றினாலும்‌, 
ஞானம்‌ பல அல்ல “ஏகம்‌” எனவும்‌, 
கட கலசங்கள்‌ பல தோன்றி பின்னர்‌ அழிந்தாலும்‌, 

அழியாதிருக்கிற மண்‌ போல, பஞ்சகோசங்கள்‌ பல தோன்றி 
பின்‌ அழிந்தாலும்‌, அழியாதிருக்கிற ஆத்மா என்ற தான்‌ 
“நித்தியம்‌” எனவும்‌, _-- 


சதுர்பூதங்களுள்‌ தான்‌ வியாபித்திருப்பது மட்டுமன்றி 
தன்னுள்ளேயும்‌ அவற்றை வியாபிக்க வைத்திருக்கும்‌ 
ஆகாசம்‌ போல, தான்‌ ஸ்தூலாதி சரீரங்களிலும்‌, 
ஜாக்ரொதி அவஸ்தைகளிலும்‌, அந்தக்ரணங்களிலும்‌ 
வியாபித்திருப்பது மட்டுமன்றி அவைகளையும்‌ தன்னுள்‌ 
வியாபிக்க வைத்திருப்பதனால்‌ “வியாபி” (பூரணம்‌) 
எனவும்‌ அறியப்படுகிற ஜீவாத்மா நீயாவாய்‌. இறுதியில்‌ 
ஜீவாத்மா பரமாத்மாவுடன்‌ இணையும்‌. குத்துவமசி) 
“அது நீயாவாய்‌” என்பதை அறிந்து, மேலே சொன்ன 
அன்ம சுபாவத்திற்கு விரோதமாகவுள்ள மித்தை, சடம்‌, 
துக்கம்‌, முதலியவைகளை உடைய வஞ்சகமுள்ள 
பஞ்சகோசங்களாகிய குகையே ஆத்மா என்று கருதும்‌ 
மயக்கத்தை விட்டு நீங்க. வெளியில்‌ வருவாய்‌. 
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மலையின்‌ கண்ணுள்ள ஐந்து கதவுகளையுடைய 
வாயில்களோடு கூடிய குகையில்‌ இருக்கும்‌ ஜீவாத்மா 
வாகிய இரத்தினத்தை அம்மலை வைத்திருக்கிறது. 
அந்து கதவுகளும்‌ ஒன்றனுள்‌ ஒன்றாய்‌ அமைந்திருக்கும்‌ 
பஞ்ச கோசங்களாம்‌, சற்குருவிடமிருந்து பஞ்சகோச 
விவேகம்‌ என்ற திறவுகோலைப்‌ பெற்றுப்‌ பஞ்சகோசங்‌ 
களின்‌ ஆவரணமாக விளங்கும்‌ கதவுகளைத்‌ திறந்தால்‌ 
குகையினுள்‌ இரத்தினமாய்‌ விளங்கும்‌ ஆத்மாவின்‌ 
அபரோக்ஷ ஞானம்‌ உண்டாகும்‌. 


பஞ்சகோ சத்தைப்‌ பகுத்தறிந்‌ தோருக்கு 
நெஞ்ச மிறந்ததென்று உந்தீபற 
நிட்டையதா குமென்று உந்தீபற. 
“திருவுந்தியாரில்‌ மாணிக்கவாசகர்‌ 


பஞ்சகோ சமும்விட்டு அப்பால்‌ பார்க்கின்ற பொழுது பாழே 
விஞ்சியது அதுவல்‌ லாமல்‌ வேறொன்றும்‌ தெரியக்‌ காணேன்‌ 
அஞ்சன இருளை யோநான்‌ அகமென அனுப விப்பேன்‌ 
வஞ்சமில்‌ குருவே என்ற மகன்மதி தெளியச்‌ சொல்வார்‌. 63 
சீடன்‌ கேட்கின்றான்‌; என்‌ அஞ்ஞானத்தைப்‌ போக்கும்‌ 
ஆச்சாரியரே/பஞ்சகோசங்களான மூன்று சரீரங்களையும்‌ 
நீக்கி அப்பால்‌ பார்க்கும்‌ பொழுது சூனியமே மிஞ்சி 
யிருக்றெது. அச்சூனியமேயன்றி மற்றொன்றையும்‌ 
காண்கிலேன்‌; மை போன்ற அந்த இருட்டையோ நான்‌ 
ஆதமா என்று அனுபவிப்பேன்‌? என்று கேட்ட சீடனின்‌ 
அறிவு தெளியும்படி குரு போதிப்பார்‌. 


முன்புகல்‌ தசமன்‌ புத்தி மோகத்தால்‌ எண்ணி எண்ணி 

ஒன்பது பேரைக்‌ கண்ட ஒருவனால்‌ தனைக்கா ணாத 

பின்பவன்‌ இடையில்‌ கண்ட பெரியபாழ்‌ அவனோ பாராய்‌ 
அன்புள மகனே காண்பது அடங்கலும்‌ காண்பாய்‌ நீயே. 64 


குரு சொல்கிறார்‌; அன்புள்ள மகனே! முன்பு கூறிய 
தசமன்‌, புத்தி மயக்கத்தினால்‌ ஒன்று, இரண்டு, மூன்று, 
என்று திரும்பத்‌ திரும்ப எண்ணித்‌ தன்னை எண்ணாமல்‌ 
விட்டதனால்‌, தசமனைக்‌ காணாத பிறகு, தசமன்‌ 
இல்லை, இருந்தால்‌ தோன்றுவான்‌ அல்லவா என்று கருதி 
குன்னைச்‌ சூனியமாகப்‌ பார்த்த அவன்‌ பின்பு வழிப்‌ 
போக்கனால்‌ தெளிவடைந்தபின்‌ தன்னைக்‌ . கண்டானே 
அவனா சூனியம்‌? நினைத்துப்‌ பாராய்‌ என்றார்‌. 


சூனியத்தைப்‌ பார்க்கின்ற நீ எப்படி சூனியமாவாய்‌? 
உன்னால்‌ காணப்பட்ட ஒரு பொருள்‌ எப்படி நீ ஆகும்‌? 


நனவில்‌ தசேந்திரியங்களின்‌ நாட்டியத்தையும்‌, 

கனவில்‌ மனக்‌ கூத்தையும்‌, ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ சூனியத்‌ 
தினையும்‌ காண்கின்ற நீ மாறாதிருக்கிறாய்‌, அன்புள்ள 
மகனே! உன்னால்‌ காணப்படும்‌ அம்மூன்றும்‌ ஒன்றி 
லொன்று மாறிப்‌ போகின்றன. இவற்றை யூ௫த்துப்‌ 
பார்க்கக்‌ கடவாய்‌. 

நனவில்‌ தசேந்திரிய நாட்டியங்கள்‌ பார்ப்போம்‌ 

கனவின்‌ மனக்கூத்தும்‌ காண்போம்‌, நனவில்‌, 

சுழுத்தியிலே இல்லாத சூனியக்‌ "கூத்தாடி, 

விழுப்பொ ருளாய்நா மிருப்போமே. 

-சொரூபசாரம்‌ (சொரூபானந்தர்‌) 


தூலகூக்‌ குமஅஞ்‌ ஞானம்‌ தோன்றுமூன்று அவத்தை தாமும்‌ 
காலமோர்‌ மூன்றும்‌ சன்மக்‌ கடலெழும்‌ கல்லோ லங்கள்‌ 
போலவே வந்து வந்து போனஎத்‌ தனைஎன்‌ பேன்நான்‌ 

ஆலமர்‌ கடவுள்‌ ஆணை அவைக்கெலாம்‌ சாட்சி நீயே. 65 


ஸ்தூல சூக்ஷ்ம காரணமாகிய சரீரத்திரயமும்‌, அதில்‌ 
தோன்றும்‌ ஜாக்கிரதை, சொப்பனம்‌, சுஷுப்தி என்னும்‌ 
அவஸ்தாத்திரயமும்‌, கடந்த, எதிர்‌, நிகழ்வென்னும்‌ 
காலத்திரயமும்‌ கடலில்‌ தோன்றி எழுந்து அடங்கும்‌ 
அலைகளைப்‌ போல எத்தனையோ உன்னிடத்தில்‌ 
தோன்றி எழுந்து அழிந்தன. கடலினிடத்தில்‌ அலைகள்‌ 
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- தோன்றி அடங்குவனவேயன்றி அலைகளில்‌ கடல்‌ 
தோன்றியடங்குவதில்லை. அதுபோல்‌ வியாபகமான 
ஆத்மாவிடத்தில்‌ வியாபகமான சரீரம்‌ முதலியவைகள்‌ 
தோன்றி ஓடுங்குகின்றனவேயன்றி ஆத்மா அலைகளி 
டத்துத்‌ தோன்றி ஒடுங்குகன்றனவேயன்றி ஆத்மா 
அவைகளிடத்தில்‌ தோன்றி ஒடுங்குவதில்லை. கடல்‌ : 
அலைகளை வேண்டுமானால்‌ எண்ணி விடலாம்‌. 
ஆனால்‌ நீ எடுத்த பிறப்புகள்‌ எத்தனை என்று எவ்வாறு 
உரைப்பேன்‌. ஆதலால்‌ கல்லாலமரத்தின்‌ நிழலமர்ந்த 
_ திக்ஷ்ணாமூர்த்தியாகிய சற்குருவின்‌ ஆக்ஞைப்படி நீயே 
(உன்‌ ஆத்மாவே) அவையெல்லாவற்றிற்கும்‌ சாட்சி 
ஆகின்றாய்‌, 


எல்லாம்கண்‌ டறியும்‌ என்னை ஏதுகொண்‌ டறிவேன்‌ என்று 
சொல்லாதே சுயமாம்‌ சோதிச்‌ சுடருக்குச்‌ சுடர்வே றுண்டோ 
பலலார்முன்‌ தசமன்‌ தன்னைப்‌ பார்ப்பதும்‌ தனைக்கொண் 
டேதான்‌ 

அல்லாமல்‌ பதினொன்‌ றானும்‌ அவனிடத்‌ துண்டோ பாராய்‌. 66 
சூனியம்‌ முதல்‌ அனைத்தையும்‌ கண்டறியும்‌ என்னை 
எந்த ஒளியினால்‌ கண்டறிவேன்‌ என்று சொல்லாகே. 
சூரியன்‌, நட்சத்திரங்கள்‌, தீபச்சுடர்‌ . இவற்றைக்‌ காண்‌ 
பதற்கு' வேறு பிரகாசிக்கும்‌ சுடர்‌. வேண்டுமோ? அது 
போல்‌ சுயம்பிரகாசமான' ஞானத்தைக்‌ காண வேறு 
பிரகாசம்‌ வேண்டுவதில்லை. ஒன்பது பேர்களுக்கு 
முன்னே தசமன்‌ தன்னை தசமன்‌ என்று, தானே அறிந்து 
கொண்டானேயன்றி தன்னிலிருந்து விலகி நிற்கும்‌ 
பதினொன்றாமவன்‌ தசமன்‌ ஆகாதது போல, ஸ்தூல 


சரீரம்‌ முதலியவற்றை அறிந்த சுயம்பிரகாசமான ஞானமே 
(ஆத்மன்‌) கூடஸ்தனாகின்றதே தவிர, வேறே புதிதாக 


ஒன்று கூடஸ்தனாகிறதில்லை. 


ட (த) ௯ 


'சடமான அனைத்தையும்‌ காண சித்‌ தேவையானா 
லும்‌, சித்‌ ரூபமான தன்னையறிய ஓர்‌ சித்‌ தேவையில்லா 
தபடியாலும்‌, தன்னைவிட வேறு சித்‌ இல்லாதபடியாலும்‌ 
தன்னைத்‌ தானே அறிய வேண்டும்‌ என்பதாம்‌. 


அறிவுக்கும்‌ அறிவு செய்யும்‌ அறிவுவேறு உண்டென்று எண்ணும்‌ 
அறிவற்ற குதர்க்க மூடர்க்கு அனவத்தை பலமாய்த்‌ தீரும்‌ 
அறிபடும்‌ பொருள்நீ அல்லை அறிப்டாப்‌ பொருள்நீ அல்லை 
அறிபொருள்‌ ஆகும்‌ உன்னை அனுபவித்‌ தறிவாய்‌ நீயே. 67 
ஆத்மா” -ச்யம்பிரகாச 'வடிவமென்னும்‌ ஞானமில்லாத 
தர்க்கவாதிகள்‌, ஞானத்திற்கும்‌ பிரகாசம்‌ செய்யும்‌ வேறு 
ஞானம்‌ உண்டென்று கூறுகின்றனர்‌. அந்த மூடர்களுக்கு 
அநவஸ்தா தோஷம்‌ பிரயோசனமாயிருக்கும்‌. மூட மனத்‌ 
திற்கும்‌, மூட நம்பிக்கைகளை வளர்க்கும்‌ வாக்கெங்களுக்‌ 
கும்‌ எட்டாது என்பதால்‌, “அறிபடும்‌ பொருள்‌ நீ அல்ல” 
என்றார்‌. சத்துவ . மனதிற்கும்‌, மகா வாக்கியங்களுக்கும்‌ 
எட்டும்‌ என்பதால்‌ “அறிபடாப்‌ பொருள்‌ நீ அல்ல” 
என்றார்‌. சகலத்தையும்‌ சுயம்பிரகாச அறிவினால்‌ அறிகின்ற 
பிரக்ஞை வடிவினனாயெ நீ சைதன்ய வஸ்துவாகிய உனது 
ஆத்ம சொரூபத்தை அனுபவித்து உணர்வாய்‌, 
முத்லாவதற்கு இரண்டாவதும்‌, இரண்டாவதற்கு 
மூன்றாவதும்‌, மூன்றாவதற்கு நான்காவதும்‌ ககாரணம்‌ 
என்று காரணத்தை எல்லையில்லாமல்‌ ஆராய்ந்து 
கொண்டே போய்‌ ஒரு முடிவைக்‌ சாணாமலிருப்புதற்கு 
அநவஸ்தா தோஷம்‌ என்று பெயர்‌. 
மதுரமாம்‌ கட்டி சுட்ட மாப்பணி யாரம்‌ எல்லாம்‌ 
மதுரமாக்‌ கியஅ தற்கு மதுரம்தான்‌ சுபாவம்‌ அன்றோ 
அதுஇது எனும்ச டங்கள்‌ அறிவாக அறிவைத்‌ தந்தே 
அதுஇது இணடூம்‌ ஆகா அகம்பொருள்‌ ஆவாய்‌ நீயே. 68 


வெல்லக்கட்டி சேர்த்து மாவினால்‌ சுட்ட பணியாரம்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ இனிப்பாகச்‌ செய்த வெல்லத்திற்கு 


rE கக வன்ம 5 கல ப அபல அ கத்தித்‌ 


இனிப்பானது சுபாவமாயிருக்கிறதே தவிர அதற்கு 
இனிப்பு வேறொன்றிலிருந்து வருவதில்லை. அதுபோல 
அறிபடு பொருள்‌, அறிபடா பொருள்‌ என்னும்‌ இவ்‌ 
இரண்டு சடவஸ்துக்களையும்‌ விளங்க, அவ்விரண்டுமா 
காத ஞான சொருபமாகய நீயே அகம்பதமான துவம்‌ 
பதத்தின்‌ லட்சியார்த்தமாயிருக்றொய்‌. (வெல்லம்‌ இனிப்பு 
சுபாவமாயிருப்பது போல) நீ ஞானசொரூபமாயிருக்கிறாய்‌. 
ஆதலால்‌ உன்னை அனுபவிப்பதற்கு பிரிதொரு பொருள்‌ 
வேண்டியதில்லை, நீயே உன்னை (சமாதி வாயிலாக) 
அனுபவித்தறியக்‌ கடவாய்‌, 


முன்னிலைச்‌ சுட்டொழிநீ யெனப்‌ பலகாலும்‌ 
நெஞ்சே நான்‌ மொழிந்தேனே நின்‌ 
தன்னிலையைக்‌ காட்டாதே யென்னை யொன்றாய்ச்‌ 
சூட்டாதே சரண்நான்‌ போந்த அந்நிலையே நிலை 
தாயுமானவா 


ஆன்மா கடபடாதிகளைப்‌ போல தனக்கு அன்னிய 
மாய்‌, முன்னிலைப்பொருளாகக்‌ காணப்படுவதல்ல என்று 
விளக்கியதாகும்‌. அவ்வாறு முன்னிலையில்‌ காணப்படும்‌ 
எல்லாப்‌ பொருளையும்‌ காண்பதே ஆன்மா. ஆகையால்‌ 
முன்னிலைச்சுட்டாய்‌ எது தோன்றினாலும்‌ அது தானல்ல 
வென்று உணர வேண்டும்‌. ஒரு யானை எப்படித தன்‌ 
நாசியைத்‌ தொடுவது என்பதில்‌ எவ்வாறு தொடுவதும்‌, 
தொடப்படுவதும்‌ என்ற பேதமின்றி உணர்கிறதோ, 
அவ்வாறே ஆன்மாவை அறிவதிலும்‌, அறியப்படுவதொன்‌ 
றும்‌, அறிவதொன்றுமாக இரண்டில்லை. இதை உணர 
மிக்க சூக்ஷம அறிவு வேண்டும்‌. இந்த “நீ” என்பதே. 
“துவம்‌” பதத்தின்‌ இலட்சியார்த்தம்‌ ஆகும்‌. 
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இந்தநீ துவம்ப தத்தின்‌ இலட்சியப்‌ பொருளாம்‌ என்னும்‌ 
பந்தமில்‌ பிரம மேதத்‌ பதந்தனில்‌ இலட்சி யார்த்தம்‌ 
அந்தமாம்‌ சீவன்‌ ஈசன்‌ அவர்களே வாச்சி யார்த்தம்‌ 
சந்ததம்‌ பேதம்‌ ஆவார்‌ தமக்குஐக்‌ கியம்கூ டாதே. 69 
சரீரத்திரயத்துக்கு விலகியிருந்து, பஞ்சகோசங்களுக் 
கும்‌ அப்பாற்பட்டதாய்‌, அவஸ்தாத்திரய சாட்சியாய்‌ 
விளங்கும்‌ ஆத்மனாகிய நீயே துவம்‌ பதத்தினுடைய 
லட்சியார்த்தமாம்‌. எக்காலத்தும்‌ எதிலும்‌ பந்தமில்லாமல்‌ 
மாயாசகிதமாயுள்ள பிரம்மமே தத்‌ பதத்தின்‌ வாச்‌ 
யார்த்தமாவார்கள்‌. ஈசனும்‌ சீவனும்‌ எஞ்ஞான்றும்‌ பேத 
முடையவர்களாகவே இருப்பதால்‌ அவர்களுக்குள்‌ 
ஐக்கியம்‌ உண்டாகாது. 
மகாவாக்கியத்தின்‌ வாச்சியார்த்தமான சீவனும்‌ 

ஈசனும்‌ இங்கனம்‌ பேதமாதலின்‌ அவர்களுக்கு ஐக்கியம்‌ 
கூடாது என்பதாம்‌. பேதமுடையவர்க்கு ஐக்கியம்‌ 
கூடாது என்றாதனால்‌ பேதமில்லார்க்கு ஐக்கியம்‌ கூடும்‌ 
என்றாயிற்று. மகாவாக்கியத்தின்‌ லட்யொர்த்தமான கூட 
ஸ்தனும்‌ பிரம்மனும்‌ துவம்‌ - தத்‌) அபேதமாதலின்‌ 
அவர்களுக்கு ஐக்கியம்‌ கூடும்‌. 

“ய ஏவம்‌ தேவாஹம்‌ ப்ரமாஸ்மீதி ஸ இதம்ஸர்வம்‌ பவதி” 

நான்‌ தேவன்‌ என்று எவன்‌ இவ்வாறு பாவனை செய்து 
வருகிறானோ அவன்‌ அவ்வாறே யாவும்‌ ஆகிறான்‌ என்பது 
பிருகதாரணிய உபநிடதம்‌ 

நான்கு மகாவாக்கியங்கள்‌ உள்ளன. இந்த நான்கு 

வாக்யெங்களும்‌ நான்கு வேதங்களிலிருந்து உண்டாயின. 
1. “பிரக்ஞானம்‌ பிரம்மா” என்ற மகாவாக்கியம்‌ ரிக்‌ வேதத்‌ 
திலுள்ள ஐத்ரேய உபநிஷத்தில்‌ உள்ளது. மிக உயர்ந்த 
ஞானவடிவமாக இருப்பதே பிரம்மம்‌ என்பது இதன்‌ 
பொருள்‌. . 
2. “அகம்‌ பிரமாஸ்மி” என்ற மகாவாக்கியம்‌ யஜுர்‌ வேதத்‌ 
தைச்‌ சார்ந்த பிரஹதாரண்யக உபநிஷத்தில்‌ இருக்கறது. 


ஹிருதயமே பிரம்மமாக இருக்கறது என்பது இதன்‌ 
பொருள்‌. 
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3. அது நீயாக இருக்கிறாய்‌ என்ற பொருள்‌ உடைய “தத்‌ 
துவம்‌ அசி” என்ற மகாவாக்கியம்‌ சாம வேதத்திலுள்ள 
சாந்தோக்கிய உபநிஷத்திலுள்ளது. 
4. அதர்வ்‌ வேதத்திலுள்ள மாண்டூக்ய உபநிஷத்தில்‌ “அயம்‌ . 
ஆத்மா பிரம்மா” என்ற மகாவாக்கியம்‌ உள்ளது. இதன்‌. 
பொருள்‌ என்‌ ஆத்மா பிரம்மமாக இருக்கிறது என்பதாம்‌. 
இந்த நான்கு மகாவாக்கியங்களில்‌ “பிரக்ஞானம்‌ பிரம்மா” 
என்ற .மகாவாக்கியம்‌ மனன அப்பியாச வாக்கியம்‌ என்றும்‌, 
இரண்டாவதான “அகம்‌ பிரம்மாஸ்மி” என்ற மகா 
வாக்கியம்‌ சமாதி அனுபவ (அனுபூதி) வாக்கியம்‌ என்றும்‌, 
மூன்றாவதான “தத்துவமசி” என்ற மகாவாக்கயம்‌ உபதேச 
வாக்கியம்‌ (அதனால்‌ சிரவண வாக்கியம்‌ ) என்றும்‌, 
நான்காவதான “அயம்‌ ஆத்மா பிரம்மா” என்ற மகா 
வாக்கியம்‌ நிதித்தியாசன வாக்கியம்‌ என்றும்‌ 
கூறப்பட்டிருக்கிறது. 
சாமவேதத்தில்‌ சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌, உத்தாலகர்‌ 
என்ற முனிவர்‌ தன்‌ புதல்வனான ஸ்வேதகேதுவுக்கு இப்‌ 
பிரபஞ்சத்தைச்‌ சிருஷ்டிக்கன்ற பரம்பொருளை சுட்டிக்‌ 
காட்டி “தத்‌ துவம்‌ அசி” என்று உபதேசித்தார்‌. 
வடநூல்வல்‌ லவர்கள்‌ சொல்லும்‌ வாசகப்‌ பொருள்சே ராமல்‌ 
இடர்‌ஆகில்‌ பொருளாம்‌ வண்ணம்‌ இலக்கணை உரையால்‌ 
கொள்வார்‌ 
திடமான அதுவும்‌ மூன்றாச்‌ செப்புவர்‌ விட்ட தென்றும்‌ . 
விடல்‌இலாது என்றும்‌ விட்டு விடாததுஎன்‌ றும்பே ராமே. 71 
அறமுதற்‌ பொருளைக்‌ காண்பதற்குக்‌ கருவியான 
இலக்கண நூலையும்‌, தர்க்க நூலையும்‌ நன்கு உணர்ந்து : 
உள்ள வடமொழிப்‌ புலவர்கள்‌ சுருதி ஸ்மிருதி முதலிய : 
வற்றுள்‌ தாம்‌ எடுத்துக்‌ கூறும்‌ வாச்சியார்த்தங்கள்‌ 
பொருந்தாது விரோதப்படுமாயின்‌, அவை விரோதமின்றி : 
அர்த்தமாகும்படி. இலக்ஷணா விருத்தியினால்‌ பொருள்‌ 
கொள்ளுகின்றனர்‌. அது விட்ட இலக்ஷ்ணை (ஹல்‌ 
லக்ஷ்ணை), விடாத இலக்ஷ்ணை (அஜஹல்‌ லக்ஷ்ணை), 
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விட்டுவிடாத லக்ஷ்ணை (ஜஹதஜஹல்‌ லக்ஷ்ணை) என்று 
மூன்று வகைத்தாம்‌. ௫ 

இல்க்ஷ்ணை - உரிய பொருளை விட்டுவிட்டு அதன்‌ 
சம்பந்தமான பொருளை உணர்த்தும்‌ குறியீடு. 


கங்கையில்‌ கோஷம்‌ என்றும்‌ கறுப்புசிவப்பு ஓடு தென்றும்‌ 
தங்கிய சோயம்‌ தேவ தத்தனென்‌ றும்சொல்‌ வார்கள்‌ 

இங்கு உதாரணங்கள்‌ ஆக்கி இந்தமூன்‌ றுரைக ளாலே 

துங்கநூல்‌ விரோதம்‌ ஆன சொல்லெல்லாம்‌ பொருளாம்‌ தானே.72 


க்ஷேத்திராடனம்‌ வந்த ஒருவர்‌ வழியில்‌ சந்தித்த ஒருவரிடம்‌, 
ஐயா, காசி க்ஷேத்திரம்‌ எங்கே உள்ளது என்று கேட்டபோது, 
அவர்‌ நீர்‌: கேட்ட க்ஷேத்திரம்‌ கங்கையில்‌ உள்ளது என்றார்‌. 
கேட்டவரும்‌ காசி கங்கைக்‌ கரையில்‌ உள்ளது என்பதைப்‌ 
புரிந்து கொண்டார்‌. கங்கைக்‌ கரையில்‌ காசி உள்ளது என்று 
கூறாமல்‌, கங்கையில்‌ உள்ளது என்று மட்டும்‌ கூறி கரையை 
வாக்கியத்தில்‌ விட்டுக்‌ கூறியதால்‌, இது விட்ட இலக்ஷணை 
ஆகும்‌. 

மாடு மேய்த்துக்‌ கொண்டிருந்த ஒருவர்‌, மர நிழலில்‌ 
சற்று அயர்ந்து தூங்கிவிட்டு விழித்த போது மேய்ந்து 
கொண்டிருந்த இரண்டு மாடுகளைக்‌ காணவில்லை என்ற 
வுடன்‌ பதறியபடி எதிரேவந்த ஒருவரிடம்‌, ஐயா, கறுப்பும்‌ 
சிவப்புமாய்‌ இந்தப்‌ பக்கம்‌ இரண்டு ஓடி. வந்ததா என்று 
கேட்க, அவர்‌, ஆம்‌, பார்த்தேன்‌, கறுப்பு மாடு மட்டும்‌ 
அங்கே மேய்ந்து கொண்டிருந்தது. சிவப்பு மாடு சற்றுத்‌ 
தள்ளி நடந்து போய்க்‌ கொண்டிருக்கிறது என்று 
சொன்னார்‌. நிறங்களை வைத்து அந்த நிறங்களையுடைய 
மாடுகளை வழிப்போக்கர்‌ உணர்ந்து கொண்டது போல, 
ஸ்தூலத்தை வைத்து ஆன்மாக்களையும்‌ விடாது கொள்வது 
விடாத இலக்ஷ்ணை அகும்‌. 

அசிரியர்‌ ஒருவர்‌ தன்‌ பணி நிறைவுக்குப்‌ பின்‌ 

சொந்த ஊரில்‌ சென்று வசித்து வந்தார்‌. அவரிடம்‌ 
பள்ளியில்‌ படித்த தேவதத்தன்‌ என்ற மாணவன்‌ மேற்‌ 
படிப்பெல்லாம்‌ படித்து இப்போது காவல்‌ துறையில்‌ 
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அதிகாரியாக பணியாற்றி வந்த நிலையில்‌, ஆசிரியர்‌ 
இருக்கும்‌ ஊருக்கே மாற்றலாகி வருகிறான்‌. ஒரு நாள்‌ 
வழியில்‌ ஆசிரியரைக்‌ கண்டு, வாகனத்தை நிறுத்திக்‌ 
கீழே இறங்கி ஆசிரியரின்‌ பாதத்தைத்‌ தொட்டு 
வணங்கினான்‌. காவல்துறைச்‌ சீருடையில்‌ இருந்த 
மாணவனைக்‌ கண்டு முதலில்‌ திகைத்த ஆசிரியர்‌ 
பின்னர்‌ புரிந்துகொண்டு, நீ தேவதத்தன்‌ தானே? என்று 
புன்முறுவலுடன்‌ கேட்டு அவனை அசீர்வதித்தார்‌. 
ஆசிரியர்‌ தான்‌ பணியாற்றிய அந்த ஊரும்‌ (தேசமும்‌), 
அந்தக்‌ காலமும்‌ (காலம்‌), அன்று மாணவன்‌ 
அணிந்திருந்த மாணவ உடையும்‌ (வேடமும்‌) மூன்றை 
யும்‌ விட்டஇலக்ஷணைகளாக்க, இந்தக்‌ காலத்தில்‌ 
இந்தச்‌ சீருடையில்‌ நிற்கும்‌ இப்பழைய மாணவன்‌ 
தேவதத்தனே என்று உறுதி கொண்டார்‌. 


ஆசிரியர்‌ முன்பு அவன்‌ மாணவனாக இருந்த 
போது அவனுடைய தோற்றம்‌, காலம்‌, இடம்‌ முதலிய 
னவும்‌, இப்போது தேவதத்தனைப்‌ பார்க்கும்போது 
அவனது தோற்றம்‌, பார்க்கும்‌ இடம்‌, காலம்‌ எல்லாம்‌ 
ஒன்றிற்கொன்று விரோதமாயிருப்பதால்‌ இந்த வாச்சி 
யார்த்தங்களை எல்லாம்‌ விட்டு விட்டு, அவைகளை 
முன்பும்‌ இப்போது அனுசரித்திருக்றெ இலட்சியார்த்த 
மான தேவுதத்தனை மட்டும்‌ விடாமல்‌, இப்போது 
காவல்துறை அதிகாரியாக நிற்கும்‌ இந்த இளைஞர்‌ 
முன்பு தன்னிடம்‌ மாணவனாக இருந்த தேவதத்தனே 
என்று தெரிந்து கொள்வது விட்டு விடாத 
இலக்ஷ்ணையாகும்‌. 


இப்படி சம்பவங்களை வெளிப்படையாக விளக்யெ 
இம்மூவித எடுத்துக்காட்டுகளையும்‌ அடக்கி வைத்தே 
பெருமைமிக்க மூல நூல்களில்‌ முரண்பாடான வாக்கி 
யங்களின்‌ பொருள்‌ கூறுவது நூல்‌ செய்யும்‌ ஆசிரியர்‌ 
களின்‌ மரபாம்‌. இம்மூன்றில்‌ விட்டுவிடாத இலகஷ்ணை 
யே முக்கியமாகக்‌ கொள்ளற்பாலதாகும்‌. 
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பன்னிய சோயம்‌ என்னும்‌ பதங்களின்‌ வாச்சி யார்த்தம்‌ 

அன்னிய தேச காலம்‌ அவனிவன்‌ என்ப தெல்லாம்‌ 

சொன்னஇவ்‌ விரோதம்‌ விட்டுத்‌ தொடர்‌இலக்‌ கியம்வி டாமல்‌ 

உன்னிடில்‌ தேவ தத்தன்‌ ஒருவனை வெளியாக்‌ காட்டும்‌. 73. 
முன்‌ சொல்லிய “அவனே இவன்‌” (சோயம்‌) என்னும்‌ 

பதங்களில்‌ காணபப்டும்‌ தூர தேசம்‌, சமீப தேசம்‌, 

கடந்த கர்லம்‌, நிகழ்காலம்‌, அந்தத்‌ தேவதத்தனாகிய 

மாணவன்‌, இந்தத்‌ தேவதத்தனாகிய காவல்‌ அதிகாரி 

என்பன வாச்சியார்த்தமாம்‌. இவைகள்‌ ஒன்றிற்கொன்று 

விரோதம்‌ உள்ளதை விட்டு, அவைகளின்‌ உட்பொரு 

ளான இலட்ரியார்த்தத்தை (தேவதத்தன்‌) ஆலோசித்துப்‌ 

. பார்க்கையில்‌ அது தேவதத்தன்‌ என்ற மனிதனைப்‌ 

பிரத்தியட்சமாகக்‌ காட்டும்‌. 

தத்துவம்‌ எனும்ப தங்கள்‌ பிரம்மமாய்ச்‌ சாட்சி யான 

வத்துவை விடாமல்‌ பேத வாச்சியார்த்‌ தத்தை விட்டூ 

நித்தமும்‌ அதுநீ ஆகும்‌ நீ அதுஆகும்‌ என்னும்‌ 

அர்த்தமும்‌ அகண்டம்‌ என்றே அசிபத ஐக்கியம்‌ காட்டும்‌. 74 


அதுபோல “தத்‌ துவம்‌ அசி” என்னும்‌ மகாவாக்கிய 
மானது தத்‌ (அது) துவம்‌ (நீ) என்ற பதங்களின்‌ வாச்சி 
யார்த்தமான மாயை, அவித்தைகளை விட்டு, பிரம்ம 
மாகவும்‌, சாட்சியாகவும்‌ உள்ள சைதன்ய பாகமான 
இலட்சியார்த்தத்தை விடாமல்‌, குத்‌ துவம்‌ ௮9) 
பிரம்மமே கூடஸ்தனாம்‌, (துவம்‌ தத்‌ அசி) கூடஸ்தனே 
பிரம்மமாம்‌ என்னும்‌ “௮௪” பதத்தின்‌ பொருளும்‌ 
ஏகமே என்று ஐக்கியத்தைத்‌ தெரிவிக்கிறது. 
கடநீரில்‌ மேகநீரில்‌ கண்டவான்‌ இரண்டும்‌ பொய்யே 
குடவானும்‌ பெரிய வானும்‌ கூடிஒன்‌ றாம்‌எப்‌ போதும்‌ 
இடமான பிரம்மம்‌ சாட்சி இரண்டும்‌எப்‌ போதும்‌ ஏகம்‌ 
திடமாகச்‌ சுவாநு பூதி சிவோகம்‌என்‌ றிருந்தி டாயே. 75 
நீர்கொண்ட கார்மேகங்கள்‌ சூழ்ந்த வானத்தின்‌ 
பிரதிபிம்பம்‌ குடத்திலுள்ள நீரில்‌ தெரியும்‌. ஆனால்‌ 
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வானத்திலுள்ள கார்மேகங்கள்‌ கலைந்தவுடன்‌ குடத்து 
நீரில்‌ உள்ள பிரதிபிம்பத்திலும்‌ அம்மேகங்கள்‌ கலைந்து 
விடும்‌. ஆக இரண்டும்‌ ஒன்றே போல்‌ தோன்றினாலும்‌ 
குடத்திலுள்ள ஜலாககாசம்‌, வானத்திலுள்ள மேகாகாசம்‌ 
அயை இரண்டும்‌ பொய்யே. 


ஆனால்‌ கடாகாசம்‌, மகாகாசம்‌ என்ற இரண்டும்‌ 
எப்போதும்‌ ஒன்றேயாம்‌. அதுபோல தம்முடைய 
புத்தியில்‌ பிரதிபிம்பித்துள்ள சீவனும்‌, மாயையில்‌ பிரதி 
பிம்பித்துள்ள ஈசனும்‌ உபாதியினால்‌ கற்பிதமாயிருத்தலின்‌ 
பொய்யே. பிரம்மம்‌, சாட்சி (சைதன்யம்‌) இரண்டும்‌ 
எப்போதும்‌ ஒன்றேயாம்‌. எனவே இவ்வொவ்வொரு 
அனுபவமும்‌ திடமாதற்பொருட்டு சிவோகம்‌ (சிவனே 
நான்‌) என்று நிதித்தியாசனம்‌ செய்து அதன்‌ பரிபாக 
மான சுவானுபவத்தில்‌ பிறழாதிருக்கக்‌ கடவாய்‌, 


அகண்ட ஆகாசத்திலிருந்து கடத்தால்‌ பிரிக்கப்பட்ட 
ஆகாசமும்‌, கடத்திற்கு இடம்‌ கொடுக்கும்‌ ஆகாசமும்‌ 
சேர்ந்து கடாகாசம்‌ என்றாகிறது. கடத்திற்கு வெளியில்‌ 
உள்ளது அகண்ட மகாகாசம்‌. இங்கு மகாகாசம்‌ 
ஒன்றே உள்ளது. கடாகாசம்‌ மகாகாசத்தின்‌ ஒரு பகுதி 
யாகவே எப்போதும்‌ இருந்து கொண்டிருக்றெது. 
இடையில்‌ கடம்‌ பிரவேசித்து கடாகாசம்‌ என்று 
பிரித்துக்‌ காட்டுகிறதே தவிர, உண்மையில்‌ கடாகாசம்‌ 
என்பது தனியானது அல்ல, அது எப்போதும்‌ மகா 
காசத்தோடு ஏகமாய்‌ எப்போதும்‌ இருப்பதே என்பதை 
யூகித்து அறிய வேண்டும்‌. 


அதுபோல சர்வ வியாபகமான பிரம்மமும்‌, சரீரத்தின்‌ 
உள்ளிருக்கும்‌ ஜீவாத்மாவும்‌ எப்போதும்‌ ஏகமேயாகும்‌. 
அவற்றில்‌ பேதம்‌ என்பதில்லை. இந்த ஐக்கியம்‌ 
இடமாகச்‌ சிந்திக்கும்பொருட்டு, சர்வகாலமும்‌ 
சிவோகம்‌ நானே சிவம்‌) என்று சிந்தனை செய்‌. 
இதுவே பிரம்ம அநுபூதியில்‌ கொண்டு சேர்க்கும்‌. 


ன்‌ 


அகண்ட அறிவான பரசிவமே நானென்று 
அனவரதம்‌ இடையறவே செய்யும்‌ தியானம்‌ 
புகண்ட உபாசனையாகும்‌ அதனால்‌ உண்மை 
பொருந்திய நற்புந்தி யினால்‌ பரசிவத்தை 
நிகழ்ந்திடவே அறிந்தி டலாம்‌ மற்றொன்றால்‌ 
நிருமலமாய்‌ அறிய வொண்ணாத தாலே 
பகர்ந்தகுரு வசனத்‌ தால்‌ பரசிவத்தைப்‌ 
பக்தியுடன்‌ என்றும்‌ உபாசிக்க வேண்டும்‌. 
“ரிபு கீதை 
(வடமொழியிலுள்ள சிவரகசியத்தில்‌ ரிபு கதை 50 அத்தியாயங்‌ 
களில்‌ 2493 சுலோகங்களில்‌ சொல்லப்பட்டுள்ளது. இதை 
திருவிடைமருதூர்‌ பிக்ஷு சாஸ்திரி தமிழில்‌ 44 அத்தியாயங்களில்‌ 
1924 பாடல்களில்‌ பாடியுள்ளாற்‌). 


தஞ்சமாம்‌ குருவும்‌ சொன்ன தத்துவ வழிதப்‌ பாமல்‌ 
பஞ்சகோ சமும்க டந்து பாழையும்‌ தள்ளி உள்ளில்‌ 
கொஞ்சமாய்‌ இருப்பும்‌ விட்டுக்‌ கூடத்தின்‌ பிரம்மன்‌ என்னும்‌ 
நெஞ்சமும்‌ நமுவி ஒன்றாய்‌ நின்றபூ ரணத்தைக்‌ கண்டான்‌. 76 
தனக்கு அஞ்ஞானத்தால்‌ ஏற்படுகின்ற அனைத்துத்‌ 
துன்பங்களையும்‌ போக்கி முக்திக்கு வழிகாட்டுங்கள்‌ என்று 
தஞ்சமடைந்த குரு கூறிய உண்மைநெறி தவறாமல்‌, சீடன்‌, 
பஞ்சகோசங்களுள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ இது நானல்ல என்று 
கழித்து, அவற்றிலிருந்து விலகியிருந்து, அதற்குமேல்‌ காணப்‌ 
படுகின்ற சூனியமான பாழையும்‌ கடந்து, உள்ளத்தில்‌ 
அற்பமாய்த்‌ தோன்றியிருக்கிற ஸ்மரணையையும்‌ (அதாவது 
கூடஸ்தனே தான்‌ என்ற நிலைமையையும்‌ விடுத்து, 
அதற்கு மேல்‌ கூடஸ்தனே பிரம்மம்‌ என்ற அகண்டாகார 
விருத்தி அனுபவத்தையும்‌ நழுவ விட்டு பரிபூரணமான 
பிரம்மாநுபூதி நிலையை அடைந்தான்‌. 

“ஓதரிய துவிதமே அத்துவித ஞானத்தை உண்டுபண்ணும்‌ 
ஞானமாகும்‌.” என்ற தாயுமானவரின்‌ கூற்றுக்கேற்ப துவித 
நிலையிலிருந்தே அனுபவம்‌ தொடங்குகிறது. சரீர முதல்‌ 
அந்தக்கரணங்கள்‌ வரையிலுள்ள ஒவ்வொரு தத்துவத்தையும்‌ 
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ஜாக்ரெதா சொப்பன, சுஷுப்தி அவஸ்தா ரூபமாகவோ, 
அன்னமாதி பஞ்சகோச ரூபமாகவோ ஓவ்வொன்றாகக்‌ 
கண்டு நமக்கு முன்னிலையாகத்‌ தோன்றுவனவும்‌, நம்மால்‌ 
அறியப்படுபனவும்‌, ஒரு காலத்திலிருந்து ஒரு காலத்தில்‌ 
இல்லாமல்‌ போகும்‌ அறித்தியப்‌ பொருள்களாகவும்‌ உள்ள 
இனை யாவும்‌ நாமல்லவென்று கழித்து, இவ்வாறே இறுதி 
யிலுள்ள சூனியத்தையும்‌ கழிக்கும்‌ மட்டும்‌ துவிதபாவமா 
யிருக்கிறது. இதற்குத்‌ துவிதவிருத்தி , என்று பெயர்‌. 

இதற்கு மேல்‌ உள்ளது சாட்சி ரூபமாயுள்ள கூடஸ்தன்‌. 
அது அணு ரூபமுடையது என்று கூறப்பட்டிருக்றெது. 
அதாவது அது சூக்ஷம ரூபமுடையது. இக்கூடஸ்தனாயெ 
சாட்சியை நாம்‌ என்று அனுபவிக்கும்‌ நிலைக்குச்‌ சாக்ஷி 
விருத்தி என்று பெயர்‌; இந்த இரண்டு விருத்திகளும்‌ தள்ளத்‌ 
தக்கவைகளே ஆகும்‌. துவைத விருத்தி தான்‌ அஞ்ஞானநிலை 
பாசத்தில்‌ பந்தப்படுவது. சாட்டு மாத்திரமாயிருத்தல்‌ 
உண்மையானதும்‌, அஞ்ஞானமற்றதுமான நிலை. தானே., 
அதனை ஏன்‌ ஒழிக்க வேண்டும்‌? என்று கேட்கத்‌ தோன்றும்‌ 
சாட்சியைத்‌, தான்‌ எனல்‌ பந்தமல்ல எனினும்‌ அங்கும்‌ 
“நான்‌” என்பதுண்டு. ஆதலால்‌ அது அத்வைத ஞான சாதன 
மாகாது. எனவே அதனையும்‌ விட வேண்டியது தான்‌. 

இந்தக்‌ காட்சியைப்‌ பார்த்தே 'தத்துவம௫சி' என்ற 

மகாவாக்யெம்‌ கூறப்பட்டதால்‌, இங்கு எவோகம்‌' அல்லது 
அகம்‌ பிரம்மாஸ்மி: அனுபவம்‌ தொடங்குறெது. இதுவே 
நான்‌ என்பதற்ற அத்வைத அகண்டாகார விருத்தி என்று 
பெயர்‌, இதையே நிலையாக அப்பியாசித்துத்‌ தான்‌ அற்ற 
அத்வைத சாக்ஷாத்காரமான . பிரம்மானுபவ நிலையை 
அடைய வேண்டும்‌. இந்த அனுபவ முதிர்ச்சியிலும்‌ “நா. ம்‌ 
பிரம்ம சொரூபமாக இருக்கிறோம்‌” என்ற சிறிய ஒரு 
நினைப்பு உண்டு, அதற்குத்‌ தற்போதம்‌ தான்‌ என்ற 
நினைப்பு) என்று பெயர்‌. இது ஒழியுமட்டும்‌ உள்ளது. 
உண்மை நிலையாகா. இது ஒழிந்தபின்‌ உள்ளதே சாக்ஷாத்‌ 
கார நிலையாகும்‌. இதுவே, தான்‌ என்பதற்ற அத்வைத அர 
கண்ட சாக்ஷாத்கார அனுபவம்‌ என்பது. தற்போதம்‌ ஒழிந்த 
பின்பே பேரின்பம்‌ ஜனிப்பதால்‌ அது “அதீத நிலை” 
என்றும்‌, “கண்டவர்‌ விண்டதில்லை” என்றும்‌, “காணாமல்‌ 
காணும்‌ காட்சி” என்றும்‌ கூறப்பட்டிருக்றெது. 


ப க ணை 
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முகத்தின்‌ கண்கொண்டு காணும்‌ மூடர்காள்‌ 

அகத்தில்‌ கண்கொண்டு காண்பதே ஆனந்தம்‌ 

மகட்குத்‌ தாய்‌ தன்‌ மணாளனோடு கூடிய 

சுகத்தைச்‌ சொல்‌ என்றால்‌ சொல்லுமா றெங்கனே? 
-சித்தர்‌ பாடல்‌ 


அனுபவா நந்த வெள்ளத்து அழுந்தியே அகண்ட மாகித்‌ 

தனுகர ணங்கள்‌ ஆதி சகலமும்‌ இறந்து சித்தாய்‌ 

மனது பூரணமாயத்‌ தேகம்‌ ஆனசற்‌ குருவும்‌ காண 

நனவினில்‌ சுமுத்தி யாகி நன்மகன்‌ சுபாவம்‌ ஆனான்‌. 77 


சீடன்‌ பிரம்மானந்த சமுத்திரமாகிய அனுபவத்தில்‌ 
மூழ்கி, தேகேந்திரியங்கள்‌ முதலிய நாம ரூப வடிவ 
உபாதிகளெல்லாம்‌ நீங்கப்‌ பெற்று, (கடலில்‌ அழுத்திய 
உப்புப்‌ பிரதிமை போல சித்தம்‌ கரைய) சித்து மாத்திர 
மாதி மனம்‌ பிரம்மமாகிய பரிபூரணநிலையை அடைந்து, 
பூரணமே திருமேனியான சற்குருவும்‌ காணுமாறு நனவில்‌ 
சுஷுப்தியடைந்து தனது இயற்கையான சுபாவம்‌ (சமாதி 
நிலை) அடைந்தான்‌. 
நனவில்‌ சுஷுப்தி என்பதே “தூங்காமல்‌ தூங்கல்‌” 
என்பதாம்‌. சாதாரண க்ஷாப்தியில்‌ இந்திரியங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ தமது காரணமாகிய அஞ்ஞானத்தில்‌ ஒடுங்கி 
விடுகின்றன. அவ்வாறே மனமும்‌ காரண சரீரமாகிய 
அஞ்ஞான இருளில்‌ மூழ்கி விடுகிறது. இக்கருவிகள்‌ 
யாவும்‌ ஒடுங்கி விடவே ஆன்மா தொழிலின்றி நித்திரை 
யின்‌ சுகத்தை அனுபவிக்கறது. இந்த அஞ்ஞானத்‌ தூக்கம்‌ 
ஆன்மா தன்னை மறந்து விட உண்டாகிறது. 
ஆன்மா தன்னை மறவாமல்‌ மனதின்‌ சத்துவ சொரூப 
உதவி கொண்டு கோசங்கள்‌ இந்திரிய கருவி கரணங்கள்‌ 
ஒவ்வொன்றாய்‌ இது தானல்ல, இது தானல்ல என்று 
கழித்து மனோலயமடைந்து, ஞானமயமான தன்‌ நிஜ 
சொரூபத்தை உணர்ந்து தான்‌ அதுவாகி, நான்‌ என்றெ 
தற்போதமாகிய அகங்காரம்‌ அற்ற நிலையில்‌ 
தொழிலற்று, சிந்தனையற்றுப்‌ பேரின்பமாக அனந்த 
நித்திரை அடைகிறது. 
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இதையே தாயுமானவர்‌ 


தூங்கி விழித்தென்ன பலன்‌ தூங்காமல்‌ தூங்கி நிற்கும்‌ 

பாங்கு கண்டால்‌ அன்றோ பலன்‌ கண்டேன்‌ பைங்கிளியே. 

என்றும்‌, மற்றொரு பாடலில்‌, 

ஆங்கார மற்றுஉன்‌ அறிவான அன்பருக்கே 

தூங்காத தூக்கமது தூக்கும்‌ பராபரமே. என்றார்‌. 

யா நிஷா சர்வபூதானாம்‌ தஸ்யாம்‌ ஜாகர்த்தி சம்யமீ 

யஸ்யாம்‌ ஜாக்ரதி பூதானி சா நிஷா பஷ்யதோ முனே 
பகவத்‌ கீதை 2:69 


எல்லா ஜீவராசிகளுக்கும்‌ எது இரவோ அதில்‌ 
மனதைக்‌ கட்டுப்படுத்திய யோகி விழிப்புடையவனாக 
இருக்கிறான்‌: எதில்‌ ஜீவராசிகள்‌ விழிப்புடையதாக 
இருக்கின்றதோ அது உண்மையைக்‌ காணும்‌ யோகிக்கு 
இரவாம்‌. 


அளிமகன்‌ நெடும்போ திவ்வாறு ஆனபின்‌ மனது மெள்ள 
வெளிவந்‌ தீடஉ ணர்ந்தான்‌ விமலதே சிகனைக்‌ கண்டான்‌ 
குளிர்முகச்‌ சுவாமி கேட்கக்‌ கும்பிட்டு நின்று சொல்வான்‌. 78 


சீடன்‌ நெடுநேரம்‌ அவ்வாறு சமாதி நிலையில்‌ 
இருந்து மெள்ள உள்ளிருந்து மனது வெளியில்‌ வந்திட, 
மெய்ஞான சொரூபமான ஆசிரியரைக்‌ கண்டு, பக்தி 
மேலிடக்‌ கண்களில்‌ ஆனந்தக்‌ கண்ணீர்‌ வழிய, 
அவரது பாதங்களில்‌ விழுந்து பணிந்து எழுந்து நின்று 
கைகூப்பி அவர்‌ கேட்கும்படி பின்வருமாறு கூறினான்‌. 
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ஐயனே எனதுள்‌ ளேநீன்று அனந்தசன்‌ மங்கள்‌ ஆண்ட 
மெய்யனே உபதே சிக்க வெளிவந்த குருவே போற்றி 
உய்யவே முக்தி நல்கும்‌ உதவிக்கோர்‌ உதவி நாயேன்‌ 
செய்யுமா றொன்றுங்‌ காணேன்‌ திருவடி போற்றி போற்றி. 79 
'ஐயனே! அடியேனைப்‌ பல பிறவிகளாகத்‌ தொடர்ந்து 
வந்த அஞ்ஞானத்தை ஒழித்து ஞானோபதேசம்‌ செய்‌ 
தருளிய அருளே, திருமேனியாக அவதரித்த என்‌ 
மெய்ஞ்ஞான சற்குருவே! தங்களை நமஸ்கரிக்கிறேன்‌. 
அடியேன்‌ கடைத்தேறும்‌ வண்ணம்‌ எனக்கு நித்யானந்தப்‌ 
பேறாகிய முக்திக்கு வழிகாட்டிய பேருதவிக்கு நாயே 
னாகிய நான்‌ செய்யத்தக்க கைம்மாறு யாதோ, 
அறிகிலேனே” என்றான்‌. 


சிட்டனிவ்‌ வாறு கூறத்‌ தேசிகர்‌ மகிழ்ந்து நோக்கி 

கிட்டவா என்றி ருத்தி கிருபையோட ரூளிச்‌ செய்வார்‌ 

துட்டமாம்‌ தடைகள்‌ மூன்றும்‌ தொடராமல்‌ சொரூப ஞான 
திட்டனாய்‌ இருக்கின்‌ ஈதே நீசெயும்‌ உதவி ஆமே. 80 


சடன்‌ இவ்வாறு கூறுவதைக்‌ கேட்ட ஆசான்‌ மகிழ்ச்சி 
யடைந்து; அவனை அருகில்‌ வாவென்று அன்போடு 
அழைத்து சமீபத்தில்‌ இருத்திக்‌ கொண்டு, “மகனே! 
ஞானஅனுபவத்திற்கு இடையூறு செய்யும்‌ பிரதிபந்தங்கள்‌ 
மூன்றும்‌ உன்னைத்‌ தொடரவொட்டாமல்‌ செய்து 
மெய்ஞ்ஞான அனுபவத்தில்‌ நீ நிலைத்திருப்பாயானால்‌ 
அதுவே நீ நமக்குச்‌ செய்யும்‌ பிரதிஉபகாரம்‌” ஆகும்‌. 
என்று சொன்னார்‌. 


நீநான்‌ என்று இரண்டி லாமல்‌ நிறைந்தபூ ரணமாய்‌ எங்கும்‌ 

நானாகத்‌ தெளிந்த ஞானம்‌ நழுவுமோ குருவே என்றான்‌ 

தானாகும்‌ பிரம்ம ரூபம்‌ சற்குரு நூலால்‌ தோன்றும்‌ 

ஆனாலும்‌ தடைகள்‌ உண்டேல்‌ அனுபவம்‌ உரைத்திடாதே. 81 
இதைக்‌ கேட்ட சீடன்‌ வியப்பும்‌ அச்சமும்‌ அடைந்து, 

குருவை நோக்கி, அச்சாரியரே! கூடஸ்தன்‌ பிரம்மன்‌ 
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என்ற துவித கற்பனை ஒழிந்து, அத்வைதமாய்‌, ஏகமாய்‌, 
எங்கும்‌ பரிபூரணமாய்‌ நிறைந்திருக்கும்‌ பிரம்மமே நான்‌ 
என்று அறிந்து, தெளிந்த ஞானம்‌ கூட பின்னர்‌ நீங்கி 
விடுமோ? என்று கேட்டான்‌. குரு அவனுக்குப்‌ 
பதிலுரைத்தார்‌; மகனே! எல்லாம்‌ தன்மயமாகவே ஆகும்‌ 
பிரம்மானுபவம்‌ குருவின்‌ உபதேசத்தாலும்‌, சாத்திர 
நூற்களைப்‌ படிப்பதாலும்‌ உண்டாகும்‌. 

ஆனாலும்‌ தடைகள்‌ வருமானால்‌ அந்த அனுபவம்‌ நிலை 
யாகத்‌ திடப்படாது என்றார்‌. 


தடையெவை எனில்‌அஞ்‌ ஞான சந்தேக விபரீ தங்கள்‌ 
படர்செயும்‌ இந்த மூன்றும்‌ பலசன்மப்‌ பழக்கத்‌ தாலே 
உடனுடன்‌ வரும்வந்‌ தக்கால்‌ உயர்ஞானம்‌ கெடுமி வற்றைத்‌ 
திடமுடன்‌ கெடுப்பாய்‌ கேட்டல்‌ சிந்தித்தல்‌ தெளிதலாலே. 
அந்தத்‌ தடைகள்‌ எவை என்று கேட்டால்‌, அவை 
பிரதிபந்தத்‌ திரயம்‌ என்று கூறப்படுகின்ற அஞ்ஞானம்‌, 
சந்தேகம்‌, விபரீதம்‌ (மாறுபாடு) என்ற மூன்றுமே. 
அன்புத்தைக்‌ கொடுப்பதையே தம்‌ இயல்பாகக்‌ கொண்ட 
இம்மூன்று தடைகளும்‌, முன்சென்ற அளவிறந்த பிறவி 
களில்‌ பழகி வந்த பழக்கத்தினாலே அடிக்கடி உண்டா 
்‌ கின்றன. அவை உண்டாவதினால்‌ ஜீவப்பிரம்ம ஐக்கிய 
ஞானம்‌ முழுமையடையாமல்‌ கெட்டுப்‌ போகும்‌. 
ஆதலால்‌ வைராக்கியத்தோடு கேட்டல்‌, சிந்தித்தல்‌, 
தெளிதல்‌ அதாவது சிரவணம்‌, மனனம்‌, நிதித்‌ தியாசனம்‌ 
என்ற மூன்றால்‌ அத்தடைகளை ஒழித்தல்‌ வேண்டும்‌. 
சிரவணம்‌ என்பது பிரம்மான்ம ஐக்கியத்தைக்‌ கூறும்‌ 
மகாவாக்கியத்தின்‌ தாத்பரியத்தைக்‌ குருவிடமிருந்து 
கேட்டு அறிதல்‌. 
மனனம்‌ என்பது சிரவணத்தால்‌ விசாரித்து அறிந்த 
பொருளைப்‌ புத்தியால்‌ சிந்தித்தல்‌. 
நீதித்தியாசனம்‌ என்பது இவ்விரண்டினாலும்‌ எழுந்த 
பிரம்மானுபவத்தில்‌ சித்தம்‌ அசைவற நிலைத்து நிற்கச்செயல்‌. 
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அக்கினி கட்டுப்‌ பட்டால்‌ அற்பமும்‌ சுடமாட்‌ டாது 
மக்கின ஞானத்‌ தாலே வந்தபந்‌ தமும்‌ வேவாது 
சிக்கெனப்‌ பழகிக்‌ கேட்டல்‌ சிந்தித்தல்‌ தெளித லாலே 
விக்கின மடம்சந்‌ தேகம்‌ விபரீதம்‌ போக்கு வாயே. 83 

மணி மந்திர ஒளஷதங்களால்‌ கட்டுப்பட்டவிடத்து 
அக்னியால்‌ சிறு துரும்பையும்‌ எரிக்கவொண்ணாது, அது 
போல்‌ அஞ்ஞான சந்தேக விபரீதங்களினால்‌ வலிமை 
குறைந்துள்ள தத்துவ ஞானத்தினால்‌ அநாதியாகத்‌ 
தொடர்ந்து வருகின்ற (அவித்யா, அஸ்மிதா, ராகம்‌, 
துவேஷம்‌, அபிநிவேஷம்‌ என்னும்‌ பஞ்சக்கிலேச) வடிவ 
பந்தமும்‌ நாசமாவதில்லை. ஆதலால்‌ நீ வைராக்கியத்தோடு 
சிரவணம்‌, மனனம்‌, நிதித்தியாசனம்‌ என்ற மூன்றையும்‌ 
பயிற்சி செய்து முக்தியடைவதற்கு பிரதிபந்தமாயுள்ள 
அஞ்ஞானம்‌, சந்தேகம்‌, விபரீதம்‌ இவற்றைப்‌ போக்குவாய்‌. 

வேதாந்த தேசிகர்‌ தான்‌ எழுதிய “ரகுவீர கத்யத்தில்‌” 
ராம நாம மகிமையையும்‌, ராம மந்திரத்தின்‌ திறத்தையும்‌ 
இராமரின்‌ சாகசங்கள்‌ பற்றியும்‌, குணாதிசயங்களைப்‌ 
பற்றியும்‌ பாடியிருப்பதை வைஷ்ணவ சம்பிரதாயிகள்‌, 
அதை மனப்‌ பாடமாகச்‌ சொல்லுவார்கள்‌. 

மந்திரம்‌ என்றாலே மகத்தான சொல்லுடையது. 

அக்ஷரங்களின்‌ ஒலி அலைகளின்‌ கூட்டுத்‌ தான்‌ மந்திரம்‌. 
அந்த மந்திரமான சொல்லை நாம்‌ உச்சாடனம்‌ செய்யும்‌ 
போது நம்மைச்‌ சுற்றி ஒலி அலைகள்‌ வளையமிட்டு 
கவசமாக நம்மைப்‌ பாதுகாப்பதால்‌, அதை மணி மந்திர 
ஒளஷதம்‌ என்றார்கள்‌. நாம மந்திரம்‌ ராம கவசமாக 
நம்மைக்‌ காவல்‌ புரிவதால்‌ தான்‌ இதை “ராமம்‌ பஜே 
சியாமளம்‌ ராமா'' என்று பூஜித்தால்‌ மங்களம்‌ 
உண்டாகும்‌ என்பது வாக்கு. 

துர்ச்சனரும்‌ பாம்புந்‌ துலையொக்கினும்‌ பாம்பு 

தூர்ச்சனரை யொக்குமோ தோகையே - துர்ச்சனர்தாம்‌ 

எந்தவிதத்தாலும்‌ இணங்காரே பாம்புமணி 

மந்திரத்தாலே வசம்‌. “நீதி வெண்பா 


70 | தத்துவ விளக்கம்‌ படலம்‌ 


பொருள்‌ : மயில்‌ போன்ற பெண்ணே! கீழ்‌ மக்களும்‌ 
பாம்பும்‌ தீங்கு செய்வதில்‌ தராசுத்‌ தட்டில்‌ சமமாக 
இருப்பினும்‌, பாம்பானது 8ழ்‌ மக்களுக்குச்‌ சமமாகுமோ! 
ஆகாது. ஏனெனில்‌ கீழ்‌ மக்களை என்ன சொன்னாலும்‌ 
திருத்த முடிவதில்லை, ஆனால்‌ பாம்போ இரத்தினக்‌ கல்‌, 
மந்திர உச்சாடனங்களுக்கும்‌ கட்டுப்படும்‌. 
* avidya = spiritual forgetting, ignorance, nescience 
* asmita = associated with I-ness, ego 
* raga = attraction or drawing to, addiction 
* dvesha = aversion or pushing away, hatred 


* abhinivesha = resistance to loss, fear or death of identity, desire 
for continuity 


பிரமபா வனையை மூடிப்‌ பேதங்காட்‌ டூவது அஞ்ஞானம்‌ 
குரவன்வாக்‌ கியம்நம்‌ பாமல்‌ குழம்புவ தாம்சந்‌ தேகம்‌ 

தீரமறு சகம்மெய்‌ என்றும்‌ தேகம்நான்‌ என்றும்‌ உள்ளே 

விரவிய மோகம்‌ தானே விபரீதம்‌ என்பர்‌ மேலோர்‌. ட பதன்‌ 


அகம்‌ பிரம்மம்‌ என்னும்‌ பாவனையை மறைத்து யான்‌ 
பிரம்மம்‌ அல்ல என்னும்‌ பாவனையை உண்டுபண்ணுவது 
அஞ்ஞானமாம்‌. “தத்‌ துவம்‌ ௮9, பட்‌ ய்‌ 
வாக்கெத்தை விளக்கி பிரம்மம்‌ நீயாக இருக்றொய்‌ என்ற 
கருளிய சற்குருவின்‌ வாக்கை நம்பாது, யான்‌ பிரம்மமோ 
அல்லனோ என்று மனங்கலங்குதல்‌ சந்தேகமாம்‌. நிலை 
யில்லாத உலகத்தை நிலையுள்ளது என்றும்‌, அறித்தியமான 
தேகத்தை ஆன்மா என்றும்‌ கருதும்‌ மோகமே விபரீதமாம்‌. 
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தத்துவ அனுபோ கந்தான்‌ சாதித்தல்‌ கேட்டல்‌ என்பார்‌ 

ஒத்துள பொருளூ கத்தால்‌ உசாவல்சிந்‌ தித்தல்‌ என்பார்‌ 
சித்தமே காந்தம்‌ ஆன தரிசனம்‌ தெளிதல்‌ என்பார்‌ 

நித்தமிப்‌ படிசெய்‌ தக்கால்‌ நிருவாணம்‌ பெறுவாய்‌ நீயே 85 


கேட்டல்‌ அல்லது சிரவணம்‌ என்பது பிரம்மான்ம 
ஐக்கியத்தை கூறும்‌ மகாவாக்கியத்தின்‌ தாத்பரியத்தைக்‌ 
குருவிடமிருந்து கேட்டுணர்தல்‌. 
சிந்தித்தல்‌ அல்லது மனனம்‌ என்பது சிரவணத்தால்‌ 

உணர்ந்த பொருளை புத்தியால்‌ சிந்தித்து விளங்குதல்‌, 

தெளிதல்‌ அல்லது நிதித்தியாசனம்‌ என்பது இவ்விரண்டிலும்‌ 
விளைந்த பிரம்மானுபவத்தில்‌ அசைவற நிலைத்து நிற்கச்‌ 
செய்தல்‌. 

இம்மூன்றையும்‌ வைராக்கியத்தோடு விடாது அனுஷ்டித்து 
வருவாயானால்‌ நீ முக்திப்‌ பேற்றைப்‌ பெறுவாய்‌. 


எத்தனை நாள்ஞா தாவும்‌ ஞானமும்‌ இருக்கும்‌ உன்பால்‌ 
அத்தனை நானும்‌ வேண்டும்‌ அப்பாலோர்‌ செயலும்‌ வேண்டா 
நித்தமும்‌ வெளிபோல்‌ பற்றா ஞோயமாத்‌ திரமாய்ச்‌ சீவன்‌ 
- மூத்தர்‌ஆ னவர்வி தேக முக்திபெற்‌ றிருப்பார்‌ என்றும்‌. - 85 

சீடன்‌, “சுவாமி! இவ்வாறு சிரவணாதிகளை எப்போதும்‌ 
செய்து கொண்டே இருந்தால்‌ முடிவான நிலையை 
எப்போது தான்‌ அடைவது? தயைகூர்ந்து விளக்க 
வேண்டும்‌” என்று கேட்டுக்கொண்டான்‌. 

குரு அவனுக்குச்‌ சொல்கிறார்‌; அன்பனே! உன்னிடத்து 

எத்தனை காலம்‌ ஞாதாவும்‌ (ஞானத்தின்‌ கர்த்தாவான 
அந்தகரணமும்‌) . அந்தக்கரணத்தின்‌ விருத்தி வடிவமான 
ஞானமும்‌ இருக்கின்றனவோ அத்தனை காலமும்‌ நீ 
சிரவணாதிகளைச்‌ செய்தே ஆக வேண்டும்‌. அதற்கு 
அப்பால்‌ நீ ஒரு தொழிலும்‌ செய்ய : வேண்டுவதில்லை. 
ஞாதா-ஜேயம்‌ (காண்றெவன்‌ - காணப்படும்‌ பொருள்‌) 
என்னும்‌ விகல்பமற்று எப்போதும்‌ பிற நான்கு பூதங்களின்‌ 
தாக்கம்‌ அற்றிருக்கும்‌ களங்கமில்லா ஆகாசத்தைப்‌ போல 
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ஞோயவஸ்துவாகிய. பிரம்ம சொரூபம்‌ மாத்திரமாகய 
நிலையை அடைந்த ஜீவன்முத்தர்கள்‌, பிறகு (பிராரப்த 
போகம்‌ புசித்தொழிந்தபின்‌) விதேகமுக்தி பெற்று என்றும்‌ 
அழிவின்றி அப்பிரம்ம சொரூபமாகவே இருப்பார்கள்‌. 
ஞாதுரு - காண்பவன்‌ -* ஆன்மா / சீவன்‌ 
ஞானம்‌ - பெறும்‌ அறிவு . அ ஞானம்‌ 
ஞோயம்‌ - காணப்படும்‌ பொருள்‌ - சிவம்‌ 


நான்‌. என்ற நினைப்பே ஞாதுருவும்‌, நான்‌ பிரம்ம 
மாக இருக்கிறேன்‌ என்ற நினைப்பே ஞானமும்‌ ஆகும்‌. 
நான்‌ என்ற தற்போதமும்‌, நான்‌ பிரம்மமாக இருக்கிறேன்‌ 
என்ற வாசனையும்‌ அடியோடு ஒழிந்து ஏகப்பிரம்ம 
சொரூபமாக நின்று விடுவதே ஞோயமாத்திரமாய்‌ நிற்ப 
தாகும்‌. இதுவே முடிவான. நிலை ; சிந்தனையற்று, 
நினைந்ததுமற்று, நினையாமையுமற்று, நான்‌ என்பதன்று, 
யாவும்‌ அற்றுத்‌ தன்னந்தனியே நிற்குமிடமே(கைவல்யம்‌) 
முத்தி எனப்படுவதாகும்‌, 


ஞானிகளும்‌ பூர்வ. ஜன்ம கருமங்களின்‌ பலனான 
பிராரப்த போகத்தை அனுபவித்தே தீர வேண்டும்‌. ஞானி . 
அஞ்ஞானத்தால்‌ அல்லது இராகத்‌ துவேஷாதிகளால்‌ 
தூண்டப்பட்டு. ஒரு காரியத்தையும்‌ செய்வதில்லை. 
அவனுடைய காரியங்கள்‌ எல்லாம்‌ பிராரப்கத்தினாலேயே 
நடைபெறுகின்றன. ஆதலால்‌ ஒவ்வொரு ஞானியும்‌ . 
அவரவர்‌ பிராரப்தத்தின்படி ஓவ்வொரு விதமாக 
வாழ்க்கையில்‌ காணப்படுவர்‌; ஒருவன்‌ தவம்‌ செய்து 
கொண்டிருப்பான்‌. ஒருவன்‌ அரசாள்வான்‌. ஒருவன்‌ 
ஊழியம்‌ செய்வான்‌. மற்றொருவன்‌ கையேந்தி பிச்சை 
வாங்கி உண்டு காலம்‌ கழிப்பான்‌. ஞானி கடந்த கால 
விஷயங்களைக்‌ கருத மாட்டான்‌. அவ்வாறே எதிர்கால 
விஷயத்தையும்‌ ஒந்தியான்‌. நிகழ்காலத்தில்‌ நேரிடும்‌ 
பிராரப்த பலனை மட்டுமே புசிப்பான்‌. 


ம 
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ஜேயத்தே நின்றோர்க்கு ஞானாதி நின்றிடும்‌ 
ஞோயத்தின்‌ ஞாதுரு ஞோயத்தில்‌ வீடாகும்‌ 

ஞோயத்தின்‌ ஞேயத்தை ஞோயத்தை யுற்றவர்‌ 
ஆயத்தில்‌ நின்ற அறிவறி வாரே. லர்‌ 


அறியப்படும்‌ பொருள்‌ வென்‌ என்று அறிந்து கொண்டு, 
அந்த நெறியில்‌ உறுதியாக நிற்பவர்களிடம்‌ ஞானத்துக்கு 
உரிய பிற நலன்கள்‌ அனைத்தும்‌ பொருந்தி அமையும்‌. 
அறியப்படும்‌ பொருளான சிவத்தை அறிந்து கொண்ட 
ஆன்மா தானும்‌ சிவமாகவே மாறி விடுவது வீடுபேறு 
ஆகும்‌. ஞோயத்தின்‌ ஞோயமாகச்‌ சிவனைப்‌ பிரியாது 
விளங்கும்‌ சக்தி தேவியை உணர்ந்தவர்‌ மெய்ஞான 
அறிவைப்‌ பெற்றவர்‌ ஆவார்‌. 


ஞானமார்‌ சீவன்‌ முத்தர்‌ நால்வகை ஆவர்‌ கேளாய்‌ 

வான்றிகர்‌ பிரம வித்து வரன்வரி யான்வ ரிட்டன்‌ 

ஆனவர்‌ நாமம்‌ ஆகும்‌ அவர்களில்‌ பிரம வித்தின்‌ 
தானமும்‌-மற்றை மூவர்‌ தாரதம்‌ மியமும்‌ செல்வேன்‌. - 87 


ஞானம்‌ நிறைந்த 'ஜீவன்முக்தர்கள்‌ நால்வகைப்படுவர்‌, 
ஆகாசத்திற்கொப்பான பிரமவித்து, வரன்‌, வரியான்‌, 
வரிஷ்டன்‌ என அவர்‌ நால்வகை நாமங்களைப்‌ பெறுவர்‌. 
அந்நால்வர்களில்‌ பிரம வித்தின்‌ வலிமையையும்‌, மற்றை 
மூவரின்‌ தராதம்மியத்தையும்‌ (ஏற்ற தாழ்வினை) இனி 
கூறுவேன்‌ என்று குரு சொல்வார்‌. 


பிரஹ்மவித்து, பிரஹ்மவித்வரன்‌, பிரஹ்மவித்வரியான்‌, 
பிரஹ்மவித்வரிஷ்டன்‌ இவர்களுள்‌ பிரஹ்மவித்வரிஷ்டனே 
விதேகமுக்தன்‌, பிறவியெனும்‌ கடலை நீந்திக்‌ கடந்தவன்‌. 


ன்‌ 
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தீரராய்ப்‌ பிரம வித்தாய்த்‌ தெளிந்தவர்‌ தெளியும்‌ முன்னம்‌ 
வாரமாய்‌ இருந்த தங்கள்‌ வருணமாச்‌ சிரமம்‌ சொன்ன 

பாரகா ரியம்‌ஆ னாலும்‌ பலர்க்குப கார மாக 

நேரதாச்‌ செய்வர்‌ தீர்ந்த நிலைவிடார்‌ சீவன்‌ முத்தர்‌. 88 


மனதில்‌ தைரியமுடையவர்களாக இருந்து பிரம்ம 
ஞானிகளாகி, நான்‌ யார்‌? இப்பிறவி எனக்கு ஏன்வந்தது? 
இது யாரால்‌ நீங்கும்‌? என்னும்‌ கலக்கங்களிலிருந்து 
தெளிந்தவர்‌ ஜீவன்முக்தர்‌ ஆவார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஜீவன்‌ 
முக்தியை அடைவதற்கு முன்னர்‌ தங்கள்‌ உரிமையாக 
விருந்த வருணாச்சிரமங்களுக்குரிய செயல்களை அவை 
மிகக்‌ கடினமாயிருப்பினும்‌, அவற்றை (மந்திரலோபம்‌, 
சிரியாலோபம்‌, திரவியலோபமின்றி) சாஸ்திரங்களில்‌ " 
கூறியபடி பலருக்கும்‌ உபகாரம்‌ உண்டாகும்படி செய்து 
அஞ்ஞான சந்தேக விபரீதங்கள்‌ தீர்ந்த நிலையில்‌ 
பிமமாதொரு தன்மையை உடையவரே பிரஹ்மவித்து 
எனப்படுவர்‌. இவர்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ இல்லற 
ஞானிகளாக இருப்பர்‌. 
ஞானி அபூர்வமென்று கருதும்‌ எத்தகைய விஷயம்‌ 
நிகழ்ந்தாலும்‌ அதை ஒரு அதிசயமாகக்‌ கருதிப்‌ பாரான்‌. 
என்ன தடத்தாலும்‌ இது நல்லது அது கெட்டது என்து 
ஒன்றும்‌ கூறமாட்டான்‌. சூரியனைப்‌ போல யாவற்‌ 
திற்கும்‌ ஒரு சாட்சியாக மாத்திரம்‌ இருப்பான்‌. 
மேலே கூறிய குணங்களோடு பொருந்திய தாமரை 
இலைத்‌ தண்ணீர்‌ போல உலகத்தாரோடு கத்‌ 
இல்லறத்தில்‌ இருக்கும்‌ ஞானியே பிரம்மவித்து 
எனப்படுவான்‌. 
காமம்‌ஆ திகள்வந்‌ தாலும்‌ கணத்தில்போம்‌ மனத்தில்‌ பற்றார்‌ 
தாமரை இலைத்தண்‌ ணீர்போல்‌ சகத்தொடும்‌ கூடி வாழ்வார்‌ 
பாமரர்‌ எனக்காண்‌ பிப்பார்‌ பண்டிதத்‌ திறமை காட்டார்‌ 
ஊமரும்‌ ஆவார்‌ உள்ளத்து உவகையாம்‌ சீவன்‌ முக்தர்‌. 
பிராரப்தம்‌ அனுபவித்துத்‌ தீரும்படியான காமம்‌, 
குரோதம்‌, லோபம்‌, மோகம்‌, மதம்‌ (பெருமை), 
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மாத்சரியம்‌ (பொறாமை), மற்றும்‌ ஈரிஷை (பயனில கூறல்‌), 
அசூயை ஆவன அந்தகரணத்தில்‌ எழுமாயினும்‌ அவை 
திட வைராக்கிய உபாதிகளின்‌ சுத்தவாசனையால்‌ முயற்சி 
இன்றி உடனே அகன்று விடுவதினாலும்‌, தாமரை இலைத்‌ 
தண்ணீர்‌ போல உலகத்தாரோடு மனம்‌ ஒப்பாமல்‌, வாக்கு. 
மற்றும்‌ காயம்‌ மாத்திரம்‌ ஓத்துக்‌ கூடி வாழ்வார்‌. அவன்‌ 
எவ்வளவு கல்விமான்‌ ஆயினும்‌ தான்‌ பண்டிதன்‌ என்று 
காட்டிக்‌ கொள்ளவே மாட்டான்‌. ஒரு பாமரனைப்‌ 
போலவே இருப்பான்‌. துரியாதீனமான . மகாமெளனத்தில்‌ 
இருப்பதால்‌ பிறர்‌ ஊமர்‌ என்று கருதும்படியாகவும்‌, 
மனம்‌ சென்றவிடமெல்லாம்‌ சித்தானற்தமாக விளங்கு 
வதால்‌ எப்பொழுதும்‌ உள்ளத்து உவகையோடும்‌ சீவன்‌ 
முக்தர்கள்‌ இருப்பார்கள்‌. 


Kama - Lust 
Krodha - Anger 
Loba = Greed 
Moha - illusion 
Mada - Pride 


Matsariya - Envy 
Erisha - Speech, Faulty words 
Asuya ~ - Malice, Finding fault in good qualities of others 


பேதகன்‌ மத்தால்‌ வந்த பிராரத்தம்‌ நாநா ஆகும்‌ 
ஆதலால்‌ விவகா ரங்கள்‌ அவரவர்க்கு ஆன வாகும்‌ 
மாதவம்‌ செயினும்‌ செய்வார்‌ வாணிபம்‌ செயினும்‌ செய்வார்‌ 
பூதலம்‌ புரப்பார்‌ ஐயம்‌ புகுந்து உண்பார்‌ சீவன்‌ முக்தர்‌. 90 
அறிவின்மையால்‌ செய்யும்‌ சஞ்சீத கர்மத்தால்‌ 
உண்டாகும்‌ பிராரப்தகர்மம்‌ பலவிதமாம்‌. கர்மபலன்கள்‌ 
அவரவர்களுக்கு நியமித்தபடி வரும்‌. எனவே ஜீவன்‌ 
முக்தரான பிரமவித்தானவர்கள்‌ மாதவம்‌ செய்கின்ற 
முனிவர்களாக இருந்தாலும்‌ இருப்பார்கள்‌. வியாபாரம்‌ 
செய்தாலும்‌ செய்வார்கள்‌. பூமியை ஆளுகிற அரசனாக 
வும்‌ இருப்பார்கள்‌ அல்லது பிட்சை வாங்கி உண்கின்ற 
யாசகராகவும்‌ இருப்பார்கள்‌. 


2௪ கணி 


சென்றது கருதார்‌ நாளைச்‌ சேர்வது நினையார்‌ கண்முன்‌ 
நின்றது புசிப்பார்‌ வெய்யில்‌ நிலவாய்விண்‌ விழுது வீழ்ந்து 
பொன்றின சவம்‌ வாழ்ந்தாலும்‌ புதுமையாய்‌ ஒன்றும்‌ பாரார்‌ 
நன்றுதீது என்னார்‌ சாட்சி நடுவான சீவன்‌ முத்தர்‌. 91 


கடந்த காலத்தில்‌ நீங்கனவைகளை நினைத்து வருத்தப்‌ 
பட மாட்டார்கள்‌. எதிர்காலத்தில்‌ வரும்‌ பொருளைக்‌ 
குறித்து மகிழ மாட்டார்கள்‌. நிகழ்‌ காலத்திலுள்ள 
பொருளைப்‌ பிராரப்தம்‌ என்று கருதி அனுபவிப்பார்கள்‌. 
வெப்பத்தை உடைய சூரியனின்‌ கதிர்கள்‌ நிலாவின்‌ கதிர்‌ 
களைப்‌ போல்‌ குளிர்ச்சியுடன்‌ ஆலமரத்தின்‌ விழுதுகளென 
வானத்திலிருந்து ழே இறங்கினாலும்‌, மரித்துப்‌ போன 
சடலம்‌ மீண்டும்‌ உயிர்‌ பெற்றெழுந்து வாழ்ந்தாலும்‌, (இது 
போன்று வேறு எவ்வித அற்புதங்கள்‌ நிகழ்ந்திருந்தாலும்‌) 
எதையும்‌ வியப்புடன்‌ நோக்கார்‌. ஒன்று ஆகும்‌ 
மற்றொன்று ஆகாது என்று சொல்ல மாட்டார்‌. 
யாவற்றிற்கும்‌ சாட்டு மாத்திரமாய்‌ நின்று நடுவு நிலையி 
லிருந்து மாறாமலிருப்பதே ஜீவன்முக்தரான பிரம்ம 
வித்துக்களின்‌ இயல்பாகும்‌. 
பீன்னைமூ வரில்‌இ ரண்டு பேர்களும்‌ சமாதி யோகம்‌ 
தன்னைஉற்‌ நிருப்பார்‌ தேக சஞ்சார நிமித்தம்‌ தானாய்‌ 
உண்ணுவோன்‌ வரன்வேற்‌ றோரால்‌ உணர்பவன்‌ வரியான்‌ 

ஆகும்‌ 

அன்னியர்‌ தம்மால்‌ தன்னால்‌ அறியாதோன்‌ வரிட்டன்‌ ஆமே. 92 


பிரஹ்மவித்து தவிர மற்ற மூவரும்‌ இல்லறத்தை 
நீக்கித்‌ துறவிகளாக இருப்பர்‌. இம்மூவரில்‌ பிரஹ்மவரன்‌, 
பிரஹ்மவரியான்‌ என்ற இரண்டு பேர்களும்‌ ஏகாந்த 
நிஷ்டையில்‌ இருப்பதான சமாதி யோகத்தைப்‌ 
பெற்றிருப்பார்கள்‌. 

இம்மூவரில்‌ தேகசஞ்சாரம்‌ செய்வதற்கு ஆதாரமான 
உணவைப்‌ பிராரப்தம்‌ காரணமாகப்‌ பிறரிடமிருந்து 
பிட்சை கேட்டு வாங்‌ உண்போன்‌ பிரஹ்மவரன்‌ 
எனப்படுவான்‌. 
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பிறர்‌ வலிய வந்து கொடுத்தால்‌ மட்டும்‌ உணவை 
வாங்கி உண்போன்‌ பிரஹ்மவரியான்‌ எனப்படுவான்‌. 


தானும்‌ பிட்சை கேட்காது, பிறர்‌ கொடுத்தாலும்‌ 
வாங்கிப்‌ புசயாது எப்போதும்‌ சமாதி நிலையில்‌ 
இருப்பவன்‌ பிரஹ்மவரிஷ்டன்‌ எனப்படுவான்‌. 


அரிதாகும்‌ இவர்கள்‌ இவ்வாறு அநேகரானாலும்‌ முத்தி 
சரியாகும்‌ பாடு பட்ட சமாதிக்குப்‌ பலனேது என்றால்‌ 

பெரிதான திருஷ்ட துக்கம்‌ பிரமவித்து அனுப விப்பன்‌  .: 
வரியானும்‌ வரனும்‌ மற்றை வரிட்டனும்‌ சுகமாய்‌ வாழ்வார்‌. ' 93 


மூவுலகிலும்‌ இடைத்தற்கரிய இச்சீவன்முத்தர்கள்‌ 
இவ்வாறு அநேகர்‌ ஆனாலும்‌, அவரடைந்த ஞானத்தில்‌ 
தூரதம்மியம்‌ இன்மையால்‌ அவரடையும்‌ வீடுபேறும்‌ ஒரு 
தன்மைத்‌ தாம்‌. பாடுபட்டுச்‌ செய்த யோகப்‌ பயிற்சி 
யாலும்‌ நிஷ்டையாலும்‌ கிடைத்த பலன்‌ என்னவென்றால்‌, 
பிரம்மவரனும்‌, பிரம்ம வரியானும்‌, பிரம்மவரிஷ்டனும்‌ 
எப்போதும்‌ பிரம்மானந்த சுகத்தை அனுபவித்துக்‌ 
கொண்டிருப்பார்கள்‌. ல 

அனால்‌ பிரம்மவித்தானவன்‌ சாட்சி மாத்திரமாக 
இருந்து தாமரை இலைத்‌ தண்ணீர்‌ போல உலகில்‌ வாழ்ந்து 
கொண்டிருப்பினும்‌, அந்நியர்‌ துக்கத்தைக்‌ கண்டு தான்‌ 
துக்கித்தல்‌ முதலிய சீவகாருண்யமான செய்கைகளால்‌ 
வேதனையுற நேரலால்‌ “பெரிதான த்ருஷ்ட துக்கம்‌ 
பிரம்மவித்து அனுபவிப்பான்‌. வரியனும்‌ வரனும்‌ மற்றை 
வரிட்டனும்‌ சுகமாய்‌ வாழ்வர்‌” என்று கூறப்பட்டிருக்றெது. 
“$வறொன்றை ஒருவர்‌ கொல்லின்‌ அந்நேரம்‌ ஐயோ என்முகம்‌ 
வாடி நிற்பதுவும்‌ ஐய நின்னருள்‌ அறியுமே!” மன்னன்‌ 
“வாடிய பயிரைக்‌ கண்ட போதெல்லாம்‌ வாடினேன்‌" 


“இராமலிங்க அடிகள்‌ 


ன்‌ 


79. | தத்துவ விளக்கப்‌ பாலர்‌ 


பிரமஞா னிகளும்‌ கர்மப்‌ பேதையர்‌ போலே வாழ்ந்தால்‌ 

திரமூறு அஞ்ஞா னம்போய்ச்‌ செனியாத வழியே தென்றால்‌ 
பரவும்‌ஆ காசம்‌ ஒன்றில்‌ பற்றாது மற்றை நான்கும்‌ 

விரவின தோடும்‌ கூடும்‌ விதம்‌இரு வோரும்‌ ஆவார்‌. 94 


பிரம்மவித்துக்களும்‌ இரு வினைகளைத்‌ தொடர்ந்து 
செய்து சம்சாரத்தில்‌ உழலும்‌ அஞ்ஞானிகளைப்‌ போல்‌ 
வாழ்ந்து வந்தால்‌, கடப்பதற்கு அரிதான அஞ்ஞானமாகிய 
கர்மவினைச்‌ சங்கிலியில்‌ இருந்து விடுபட்டு, மீண்டும்‌ 
பிறவாதிருக்க என்ன வழி என்று கேட்டாயானால்‌; 
யாங்கணும்‌ பரவி நிற்கும்‌ ஆகாசமானது காற்று முதலான 
ஏனைய நான்கு பூதங்களோடு கலந்திருந்தாலும்‌ 
அவற்றோடு இணையாது தனித்து நிற்பது போலவும்‌, 
மற்றை நான்கு பூதங்களும்‌ ஒன்றோறொன்று பற்றி 
நிற்பது போலவும்‌, பிரம்மவித்துக்களும்‌ சாதாரண மனிதர்‌ 
களும்‌ இருவிதமாக இருக்கிறார்கள்‌; 


பிரம்மஞானிகள்‌ பிறரைப்‌ போல்‌ கர்மங்கள்‌ .செய்து 
வாழ்வது போலத்‌ தோன்றினாலும்‌ அவர்கள்‌ எதையும்‌ 
பற்றில்லாமல்‌ செய்வதால்‌ கர்மபலன்கள்‌ அவர்களைத்‌ 
தொற்றுவதில்லை. பிற மனிதர்கள்‌ பயன்‌ கருதியே 
எல்லா காரியங்களையும்‌ செய்வதினால்‌ கர்ம பலன்கள்‌ 
அவர்களைத்‌ தொடர்ந்து சென்று அவர்களைப்‌ பிறவிப்‌ 
பெருங்கடலில்‌ ஆழ்த்துகிறது. 


“சுக்ல க்ருஷ்ண கர்ம யோகினாஸ்‌, த்ரைவிதம்‌ இதாரேசம்‌" 
- யோககுத்திரம்‌ 


ஞானிகள்‌ புண்ணியம்‌ விளைவிக்கும்‌ கர்மங்களையோ, 
தீங்கு விளைவிக்கும்‌ கர்மங்களையோ செய்வதில்லை. 
இதர மனிதர்கள்‌ மூன்று விதமான கர்மங்களைச்‌ செய்கி 
மார்கள்‌. (நல்வினை, தீவினை, இரண்டும்‌ கலந்த வினை) 
என்று பதஞ்சலி தன்‌ யோக சூத்திரத்தில்‌ கூறுறொர்‌. 
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சீவன்முத்‌ தரைச்‌ சேவித்தோர்‌ சிவனயன்‌ நெடுமால்‌ ஆன 
மூவரும்‌ மகிழ நோன்பு முழுவதும்‌ செய்து சன்ம 

பாவனம்‌ ஆனார்‌ என்று பழமறை முழங்கும்‌ இப்பால்‌ 

மேவரும்‌ சீவன்‌ முத்தர்‌ விதேகமுத்‌ தியும்நீ கேளாய்‌. 95 


கட்‌ குரு சீடனை நோக்கி, “அப்பனே! அப்படிப்பட்ட 
சிவன்‌ முக்தரைச்‌ சேவித்தோர்‌ சிவன்‌, பிரம்மா, திருமால்‌ 
அகிய மும்மூர்த்திகளும்‌ மகிழ்ச்சியடையும்‌ வண்ணம்‌ 
அரிய தவங்களை எல்லாம்‌ செய்து ஜன்ம சாபல்யம்‌ 
பெற்றவர்கள்‌ அனார்கள்‌ என்று வேதம்‌ சொல்லுறெது. 
இனி இத்தகைய வேன்‌ முக்தர்கள்‌ அடையும்‌ விதேக 
முக்தியாகெ கைவல்யப்‌ பேற்றினைச்‌ சொல்கிறேன்‌, 
கேட்பாயாக” என்றார்‌. 


பஞ்சினை ஊழித்‌ தீப்போல்‌ பலசன்ம விவித வித்தாம்‌ 

சஞ்சிதம்‌ எல்லம்‌ ஞானத்‌ தழல்சுட்டு வெண்ணி றாக்கும்‌ 
கிஞ்சித்‌ஆ காமியம்தான்‌ கிட்டாமல்‌ விட்டுப்‌ போகும்‌ 

விஞ்சின பிராரத்‌ தத்தின்‌ வினைஅனு பவித்துத்‌ தீரும்‌. 96 


“ஒருவன்‌ முக்தியை அடைய வேண்டுமானால்‌ 
ஆகாமியம்‌, சஞ்சிதம்‌, பிராரப்தம்‌ என்ற மூவகைக்‌ கர்மங்‌ 
களும்‌ ஒழிய வேண்டும்‌. ஆதலால்‌ விதேக முக்தியைப்‌ 
பெறுவதற்கு, சீவன்முக்தர்களுடைய மூவிதக்‌ கர்மங்களும்‌ 
ஒழியும்‌ வகையைக்‌ கூறுஒறார்‌. 

பருத்திப்‌ பொதியில்‌ வடவாமுகாக்கினி என்று 
சொல்லப்படுகின்ற ஊழித்தி பற்றிக்‌ கொண்டால்‌ அது 
எப்படி எரிந்து சாம்பலாகுமோ அவ்வாறே ஞானியின்‌ 
அநேக பிறவிகளுக்கு வித்தாய்‌ அமைந்த சஞ்சிதமனைத்‌ 
தும்‌ குரு உபதேசத்தால்‌ விளைந்த ஞானாக்கினியால்‌ 
சுட்டெரிக்கப்பட்டு அழியும்‌. சீவன்‌ முக்தன்‌ யாவும்‌ 
இறைவன்‌ செயல்‌, தன்னால்‌ ஆவது ஒன்றுமில்லை என்ற 
மனப்பாங்குடன்‌ தன்‌ செயல்களை ஆற்றுவதால்‌, அவனை 
ஆகாமிய கர்மமும்‌ கொஞ்சமும்‌ அணுகுவதில்லை. 


ம (தத்துவ ல்‌ மகக)... 


முற்பிறவிகளில்‌ செய்த சஞ்சிதவினைகளின்‌ பலன்‌ இப்‌ . 
பிறவியில்‌ பிராரப்த கர்மமாக வந்து தன்‌ பலன்களை 
ஊட்டுவதை ஒன்றும்‌ செய்யவியலாது. ஞானிகளும்‌ கூட 
பிராரப்த வினைப்பலனை அனுபவித்தே தீரவேண்டும்‌. 
சஞ்சிதமுன்‌ சுட்டுவினை சற்குருநோக்‌ காற்சரியும்‌ 
பஞ்சுமலை பட்ட நெருப்பாம்‌. 
கொடுப்பனும்‌ ஈசனதைக்‌ கொள்வானும்‌ ஈசனெனில்‌ 
மடக்கா எதிர்வினைகள்‌ வந்து. 


உள்ளப்‌ பொசிப்பெல்லாம்‌ உண்டொழிப்ப தன்றியிதைத்‌ 
தள்ளப்‌ படாதெவர்க்குத்‌ தான்‌. 
வறுத்தவிதை யுண்பதன்றி மாநிலத்தை கீன்று 


செறுத்துவிதைப்‌ பாரோ தெளி. 
-வள்ளலார்‌ - பாசவியல்‌ 


பொறுமையால்‌ பிராரத்‌ தத்தை புசிக்குநாள்‌ செய்யும்‌ கர்மம்‌ 
மறுமையில்‌ தொடர்ந்தி டாமல்‌ மாண்டுபோம்‌ வழியே தென்றால்‌ 
சிறியவர்‌ இகழ்ந்து ஞானி செய்தபா வத்தைக்‌ கொள்ளார்‌ 
அறிவுளோர்‌ அறிந்து பூசித்‌ தறமெலாம்‌ கைக்கொள்‌ வாரே. 97 


சீவன்‌ முக்தர்கள்‌ பொறுமையாக இருந்து பிராரப்த 
கர்மத்தின்‌ பயனாக வரும்‌ சுகதுக்கங்களை அனுபவிக்கும்‌ 
காலத்து அவர்கள்‌ செய்யும்‌ நல்வினை தீவினைகள்‌ 
அவர்களை மறுமையில்‌ தொடர்ந்திடாது என்பதெங்‌ 
கனம்‌? மூடர்கள்‌ மகான்களை நிந்தித்து அந்த ஞானிகள்‌ 
அறியாமல்‌ செய்யும்‌ பாவ காரியங்களின்‌ பலனைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்வார்கள்‌. விவேகமுற்றவர்கள்‌ 
அவர்களைப்‌ பூஜித்து அவர்கள்‌ செய்கின்ற புண்ணிய 
கர்மங்களின்‌ பலனைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 
ஆதலால்‌ ஞானியைப்‌ பூஜிப்பவர்க்கு புண்ணிய 
பலனும்‌ இகழ்பவர்களுக்கு பாப பலனும்‌ பிராரப்தம்‌ 
ஆகும்‌ என்று அறிக. | 


ளை உட்பட டட இட்‌ 


அரியமெய்ஞ்‌ ஞானத்‌ தீயால்‌ அவித்தையாம்‌ உடல்நீ றாகும்‌ 
பெரியதூ லமும்கா லத்தால்‌ பிணமாகி விழுமந்‌ நேரம்‌ 

உரியகக்‌ குமச ரீரம்‌ உலையிரும்பு உண்ட நீர்போல்‌ 

துரியமாய்‌ விபுவாய்‌ நின்ற சொரூபத்தில்‌ இறந்து போமே. 98 


ஒருவனுக்கு ஞானம்‌ உதயமானபோது அவனுடைய 
அவித்தையாகிய காரண சரீரம்‌ ஞானாக்கினியால்‌ 
தூக்கப்பட்டு சாம்பலாகிறது. பிராரப்தம்‌ ஒழிந்த அக்‌ 
கணமே ஸ்தூல சரீரம்‌ யாவரும்‌ காணும்படி சவமாய்‌ 
வீழ்ந்து விடுறது. அப்போது சூக்ஷ்ம சரீரமானது 
கொல்லன்‌ உலையிலுள்ள இரும்புண்ட நீர்‌ போல்‌ 
துரியமாகவும்‌, எங்கும்‌ வியாபகமாயுள்ள பரவஸ்துவில்‌ 
மறைந்து விடும்‌. 


துரியம்‌ 


ஆக்ஞா சக்கரத்திலிருந்து எட்டு விரற்கடை மேலே 
நமது- தலை உச்சியின்‌ மீது சகஸ்ரார சக்கரம்‌ அமைந்து : 
உள்ளது. இந்த சக்கரமானது ஆயிரம்‌ இதழ்களைக்‌ 
கொண்ட தாமரை மலரைப்‌ போன்றது. குண்டலினி சக்தி 
மேலெழும்பி ஆக்ஞா சக்கரத்திலிருந்து சகஸ்ரராவை 
அடையும்போது ஒரு ஞானிக்குத்‌ துரிய நிலை ஏற்படுறெது. . 
துரியநிலையின்‌ அனுபவத்தை வார்த்தைகளால்‌ விவரிக்க 
இயலாது. சாமான்ய மனிதர்களுக்கான மூன்று அவஸ்தை 
களான ஜாக்கிரதை, சொப்பனம்‌, சுஷுப்தி இவற்றோடு 
சேர்த்து துரியத்தை நான்காவது அவஸ்தையாகக்‌ கூறுவர்‌. 
ஆனால்‌ சாமான்ய மனிதர்களால்‌ துரிய நிலைக்குச்‌ செல்ல 
முடியாது. “அகம்‌ பிரம்மாஸ்மி” என்ற நிலையை 
உணர்ந்தவர்களால்‌ மட்டுமே துரியம்‌ (Pure or Supreme 
Conciousness) என்ற நிலையை அடைய முடியும்‌. 
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கடமெனும்‌ உபாதி போனால்‌ ககனமொன்‌ றானால்‌ போல 
உடலெனும்‌ உபாதி போன உத்தரம்‌ சீவன்‌ முத்தர்‌ 

அடிமுடி நடுவும்‌ இன்றி அகம்புறம்‌ இன்றி நீன்ற 

படிதிகழ்‌ விதேக முக்தீப்‌ பதமடைந்‌ திருப்ப ரென்றும்‌. 99 


கடம்‌ என்னும்‌ உபாதி நீங்கினால்‌ கடாகாசம்‌ மகா 
காசத்துடன்‌ ஏகமானது போல, சரீரத்‌ திரயம்‌ என்ற 
ஸ்தூலம்‌, சூக்ஷுமம்‌, காரணம்‌ ஆகிய மூன்று சரீரங்களும்‌ 
தொலைந்த பின்‌, ஜீவன்முக்கர்‌ தொடக்கம்‌, முடிவு, 
நடுவு. மூன்றும்‌ இன்றி, உள்ளும்‌ புறமும்‌ இன்றி எங்கும்‌ 
வியாபகமாய்‌ விதேக முக்தியடைந்து சுத்த சைதன்யமாக 
நிலைத்திருப்பர்‌. 
ஜீவன்‌ முக்தி என்றால்‌ உடல்‌ இயங்கும்‌ பொழுதே 
முக்திக்கு உரிய தன்மையை அறிந்து உணர்ந்து அந்‌ 
நிலையில்‌ வாழ்வது. உடனே அடுத்த கேள்வி வந்து 
விடுகிறது. அறிந்துணர்ந்த பிறகு ஏன்‌ வாழ வேண்டும்‌? 
முக்தியை அடைந்திட வேண்டியது தானே? அவ்வாறு 
முக்தியை அடைவதற்கு ஏதேனும்‌ தடைகள்‌ 
உள்ளனவா? ஆம்‌. அது என்னவெனில்‌ பிராரப்த 
“கர்மத்தை அவர்கள்‌ அனுபவித்தே அக வேண்டும்‌. 
ஆயினும்‌ அவர்கள்‌ உடல்‌ இயக்கம்‌ தான்‌ 
நடைபெறுமேயன்றி, மனம்‌ எதையும்‌ ஏற்றுக்கொள்வதே 
யில்லை. வினைத்‌ தூய்மை பெற்ற மனமானது அதாவது 
சமஸ்காரங்கள்‌ முற்றிலுமாக அழிந்து போன நிலையில்‌ 
நான்‌ என்றெ தன்னுணர்வைத்‌ தவிர அங்கு வேறு 
எதுவுமே இல்லை, இப்படிப்பட்ட ஜீவன்‌ முக்தர்கள்‌ 
கோடியில்‌ ஒருவரே தோன்றுவர்‌. விதேக முக்தி என்ற 
நிலையில்‌ அந்த நான்‌ என்றெ தன்னுணர்வும்‌ ஆன்மா 
வில்‌ ஒடுங்கி லயமா விடும்‌. 
விதேக முக்தி என்பது ஞான யோகத்தின்‌ மூலம்‌ 
முக்கணங்களை கடந்த ஜீவன்‌ முக்தன்‌. ஆத்மஞானத்தில்‌ 
நிலை பெற்று பிரம்மத்தில்‌ ஐக்கியமாகி விடுவதே விதேக 
முக்தி ஆகும்‌. இந்த விதேக முக்தி அடைந்த ஒருவருக்கு 
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இறந்த பின்பு மறு பிறவி கிடையாது. அத்தகைய மறு 
பிறவி அற்ற நிலையை அடைந்தவர்களை விதேக 
முக்கன்‌ என்பர்‌. 


சொல்லிய மகனே எங்கும்‌ கழ்வெளி இருக்க மண்ணைக்‌ 
கெல்லிய பின்பு தோன்றும்‌ கிணற்றினா காசம்‌ போலே 
ஒல்லையாம்‌ பிரம்மம்‌ நூலாம்‌ உற்றது போலே தோன்றும்‌ 
எல்லையில்‌ நாமெப்‌ போதும்‌ ஏகமென்‌ நிருந்து வாழ்வாய்‌. 100௦ 


உனது அனுபவத்தைச்‌ சொல்லிய மகனே! ஆகாச 
மானது எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌ உள்ளும்‌ புறமுமாக 
எங்கும்‌ நிறைந்திருந்தபோதிலும்‌ பூமியைத்‌ தோண்டிய 
போது உண்டாகும்‌ கிணற்றில்‌ அப்போது தான்‌ 
உண்டானது போல்‌ தோன்றும்‌ கூபாகாசம்‌ போல்‌, 
பிரம்மஞானநிலை தொன்றுதொட்டே நிலவுறெ 
சாஸ்திரங்களைப்‌ படித்தும்‌, குரு உபதேச சிரவண 
மனன, நிதிதியாசங்களினாலும்‌ அப்போது தான்‌ 
உண்டானது போல்‌ தோன்றுகிறதேயன்றி, உண்மையில்‌ 
நாம்‌ எக்காலத்திலும்‌ அகண்டசொரூபமாயெ பிரம்மமே 
என்றிருந்து வாழ்வாயாக. ' - 


கானல்நீர்‌ கிளிஞ்சல்‌ வெள்ளி கந்தர்ப்ப நகர்கனாவூர்‌ 
வானமைக்‌ கயிற்றில்‌ பாம்பு மலடிசேய்‌ முயலின்‌ கோடு 
பீனமாம்‌ தறுபு மானில்‌ பிரபஞ்சம்‌ எல்லாம்‌ பொய்யே 
ஞானமெய்‌ மகனே உன்னை நம்‌ஆணை மறந்தி டாதே. 401 
கானலில்‌ தோன்றும்‌ தண்ணீர்‌ போலவும்‌, 
கிளிஞ்சலில்‌ தோன்றும்‌ வெள்ளி போலவும்‌, இந்திர 
ஜாலத்தில்‌ தோன்றும்‌ சொப்பன நகரம்‌ போலவும்‌, 
ஆகாசம்‌ நீல வண்ணமாகத்‌ தோன்றுவது போலவும்‌, 
கயிறு பாம்பு எனத்‌ தோன்றுவது போலவும்‌, மலடி 
குழந்தை பெற்றாள்‌, முயலுக்கு கொம்பு உண்டு என்று 
சொல்லுவது போலவும்‌, பட்ட மரத்தை மனிதன்‌ 
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என்றெண்ணுவது போலவும்‌ நாம ரூபமான இப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ முழுவதும்‌ பொய்யே. ஞான சொரூபமான 
மெய்‌. மகனே! அத்தகைய உன்‌ நிஜ சொரூபத்தை 
மறந்து விடாதே. இது நம்‌ ஆணை. 


உன்னை மறவாதே என்றது, முன்னிலையற்ற 
அகண்டாகார நிலையில்‌ தற்போதமற்று நில்‌ என்பது 
ஆகும்‌. அது நான்‌ என்ற உணர்ச்சியோடு கூடிய நிலை 
யல்ல. தற்போதமற்ற நிலையாதலின்‌ முன்னிலைச்‌ சுட்டு 
அறியவும்‌, ஒன்று என்றாவது, இரண்டு என்றாவது, 
கூறவும்‌ அங்கு ஒன்றுமில்லை. 
ஊமைகண்ட சொப்பனம்போன்‌ றுள்ளே அறிவதன்றி 
நாமிதெனச்‌ சொற்றிடவும்‌ நண்ணுமோ - தாமதம்போல்‌ 
ஆங்கதுவாய்ப்‌ போவதா லன்றிதா மென்றுரைக்க 
ஈங்கொருவர்‌ உண்டோ விசை. 
- சிவஞான வள்ளலார்‌ 
நானுமில்லை நீயுமில்லை யாருமில்லை யானதே. 
- அருணகிரிநாதர்‌ 
அண்ணல்‌ இருப்பிடம்‌ ஆரும்‌ அறிகிலர்‌ 
அண்ணல்‌ இருப்பிடம்‌ ஆய்ந்துகொள்‌ வார்க்கு 
அண்ணல்‌ அழிவின்றி உள்ளே அமர்ந்திடும்‌ 
அண்ணலைக்‌ காணின்‌ அவனிவ னாமே, - திருமூலர்‌ 


தத்துவ விளக்கப்‌ படலம்‌ மூற்றிற்று. 
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2. சந்தேகம்‌ தெளிதல்‌ படலம்‌ 


நரர்குழி பறித்து மெள்ள நாட்டிய நெடிய கம்பம்‌ _- 

உரமுறக்‌ குத்திக்‌ குத்தி உரப்பிக்கும்‌ உபாயம்‌ போலப்‌ 

பரமசிற்‌ சொளுபம்‌ தன்னில்‌ பற்றிய மனோவிருத்தி 

திரம்நிலைப்‌ பெறச்‌ சந்தேகம்‌ தெளிதலை மொழிகின்‌ றேனே. 1 


உலகில்‌ மனிதர்‌ குழி தோண்டி ஒரு கம்பத்தை அதில்‌ 
நாட்டினால்‌, அதைச்சுற்றி குழியில்‌ கற்களைப்‌ போட்டுக்‌ 
குத்திக்‌ குத்திக்‌ கம்பத்தை உறுதியாக நிலைக்கச்‌ செய்வது 
போல்‌, பிரம்மசொரூபத்தில்‌ பொருந்திய சீடனது சித்த 
விருத்தியானது ஸ்திரநிலையை அடையும்‌ பொருட்டு 
சந்தேகம்‌ தெளிதலைக்‌ கூறுகிறேன்‌ என்று குரு 
சொல்கிறார்‌. 

இந்த எடுத்துக்காட்டு தூணா கனன நியாயம்‌” 

எனப்படும்‌. தூண்‌-கம்பம்‌; கனனம்‌-புதைத்தல்‌, நாட்டுதல்‌ 
நியாயம்‌-திருஷ்ட்டாந்தம்‌ (எடுத்துக்காட்டு) 

தானல்லாத விஷயங்களை நீக்கி தானாகிய பிரம்மத்‌ 
இல்‌ கலந்த மனம்‌ அப்பிரம்மவியாகபமான பூரணவிருத்தி 
யில்‌ சஞ்சரிக்கும்‌ போது சர்வம்‌ பிரம்மமயம்‌ என்னும்‌ 
சாக்ஷ£த்கார அனுபவம்‌ தடையின்றி விளங்குவதே 
விவகரித்தும்‌ விவகரியாத நிலையாதலின்‌, அதற்குத்‌ தடை 
யாக உள்ளவைகளைக்‌ களைய வேண்டும்‌ என்பார்‌. 
எனவே ஞானசொரூபத்தில்‌ பற்றிய மனோவிருத்தியை 
நிலைபெறச்‌ செய்வதற்காகவே சந்தேகம்‌ தெளிதலை 
அசிரியர்‌ கூறத்‌ தொடங்குறொர்‌. 
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தடையெவை எனில்‌ அஞ்ஞானம்‌, சந்தேகம்‌, விபரீதம்‌ 
என்னும்‌ பிரதிபந்தங்கள்‌ மூன்றனுள்‌, சீடன்‌ தன்‌ சந்தேகத்‌ 
தினின்றும்‌ அஞ்ஞானத்தினின்றும்‌ நீங்குதற்கும்‌, விபரீதத்‌ 
தினின்றும்‌ நீங்குதற்கும்‌ காரணமாயிருத்தலின்‌, சீடனைச்‌ 
சந்தேகத்திலிருந்து நீக்குதல்‌ ஆசிரியரின்‌ முக்கிய கடமை 
ஆகும்‌. ஆதலின்‌ சந்தேகம்‌ தெளிதல்‌ படலம்‌ கூறுவது 
அவசியமாயிற்று. த 

அஞ்ஞான விபரீதங்கள்‌ மோட்சம்‌ மாத்திரம்‌ கெடுக்கும்‌. 
ஆனால்‌ சந்தேகம்‌, போகம்‌, மோட்சம்‌ இரண்டையும்‌ 
கெடுக்கும்‌ என்று “ஜீவன்‌ முக்தி புராணம்‌” கூறுறெது. 


நற்கருத்து உடையோ னாகி ஞானவா னாகி நீன்றோன்‌ 
மர்க்கட நியாயம்‌ போல மகாபூத விகாரம்‌ தொட்டு 
நீர்க்குண்‌ விதேக முக்தி நிலை பரியந்தம்‌ சொன்ன 
சற்குரு வினை விடாமல்‌ சந்ததம்‌ அனுசரித்‌ தான்‌. 2 
பேரானந்தமான சிந்தையை உடையவனாஒ சைதன்ய 
சொரூபமாக நின்ற சீடனானவன்‌ மர்க்கட நியாயத்தைப்‌ 
போல்‌, பஞ்சபூத காரியமான தூலதேக முதல்‌ திரிகுணங்‌ 
களையும்‌ களைந்த விதேக கைவல்யம்‌ மட்டும்‌, அருளிய 
ஆச்சாரியரை விட்டு நீங்காமல்‌ சதாகாலமும்‌ தொடர்ந்து 
நின்றான்‌. 
மர்க்கட நியாயம்‌ : குரங்குக்‌ குட்டி தன்‌ தாய்க்‌ குரங்கு 
எங்கே தாவினாலும்‌ அதை விடாமல்‌ பற்றிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌. 
மார்ச்சால நியாயம்‌ : தாய்ப்‌ பூனை இடம்‌ விட்டு இடம்‌ 
செல்லும்போது தானே குட்டியைக்‌ கவ்வி எடுத்துச்‌ செல்லும்‌. 
“மந்திக்கு ருளையொத்‌ தேனில்லை நாயேன்வ ழக்கறிந்தும்‌ 
சிந்திக்கும்‌ சிந்தையை யானென்செய்‌ வேனெனைத்‌ தீதகற்றி 
புந்திப்‌ பரிவிற்‌ குருளையை போற்றிய பூசையைப்‌ போல்‌ 
எந்தைக்கு ரியவன்‌ காணத்தனேகயி லாயத்தனே” 
என்று பட்டினத்தார்‌ கூறியிருப்பதை இங்கே கவனத்தில்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
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சந்ததம்‌ புருடன்‌ தன்னைச்‌ சாயைபோல்‌ விடாமல்‌ அன்பர்ம்‌ 
மைந்தனை நோக்கிச்‌ சாட்சி மாத்திர மாய்நீன்‌ நாயோ 
சிந்தையில்‌ ஐயம்‌ எல்லாம்‌ தீர்ந்தவோ. தெளிவி னுள்ளே 
அந்தரம்‌ கலந்த துண்டோ அனுபவம்‌ உரை செய்வாயே. 3 


எப்பொழுதும்‌ ஒரு மனிதனை விட்டு நீங்காத அவன்‌ 
நிழல்‌ போல தம்மை விட்டுப்‌ பிரியாத சீடனை நோக்கி, 
குரு கேட்டார்‌; மைந்தனே! நாம்‌ இதுகாறும்‌ கூறியபடி 
யான்‌ எனதென்பதும்‌, தன்மை முன்னிலை முதலிய 
விகற்பங்களெல்லாம்‌ ஒழிந்து கூடஸ்த சொரூபமாகிய 
சாட்சி மாத்திரமாகவே இருக்கின்றனையோ? மனதிலிருந்த 
சந்தேகங்களனைத்தும்‌ ஒழிந்தனவோ? தெளிவடைந்த 
உள்ளத்தில்‌ இரண்டற்ற ஐக்கிய நிலை ஏத்இத்ததோ? 
உன்னுடைய அனுபவம்‌ யாது, கூறு என்று கருணை 
யோடு கேட்டார்‌. 


என உரைத்‌ தருளும்‌ ஆசான்‌ இருபதம்‌ வணங்கி எந்தாய்‌ 
சனனவன்‌ காட்டில்‌ மோகத்‌ தமத்தெழு பேதப்‌ பேய்கள்‌ 
உனதருள்‌ உதய வெற்பில்‌ உபதேச அருக்கன்‌ தோன்றி 
மனவிழி தெரிய ஞான வான்‌ கதீர்‌ பரந்தால்‌ உண்டோ. a 


என்று கேட்டருளிய ஆசிரியரின்‌ இரு பாதங்களையும்‌ 
பணிந்து வணங்கிய சீடன்‌, என்‌ தந்தையே! பிறவிப்‌ 
பிணியைக்‌ கொடுக்கும்‌ கொடிய சம்சாரமென்னும்‌ காட்டில்‌ 
அஞ்ஞானமாகிய இருளில்‌ தோன்றுகிற பேதங்களென்னும்‌ 
பிசாசுகள்‌ (சந்தேகங்களென்னும்‌ நிழல்கள்‌), தேவரீருடைய 
கருணையென்னும்‌ உதயகிரியில்‌ பிரம்மோபதேசம்‌ 
என்னும்‌ சூரியன்‌ உதித்து அகக்கண்‌ விளங்க ஞானமாகிய 


கதிர்களை எங்கும்‌ பரப்பி வியாபித்தால்‌ இருக்குமோ? 
என்றான்‌. 


8௨ க்ளு 


மந்திர மூர்த்தி தன்னால்‌ மாற்றிய பேய்போ னாலும்‌ 

எந்திரம்‌ எழுதிக்‌ கட்டி இனிவரா வகைசெய்‌ வார்போல்‌ 
முந்திஉன்‌ உபதேசத்‌ தால்‌ மோகம்போ னாலும்‌ ஐயா 

புந்திநின்‌ றுறைக்க இன்னம்‌ புகலும்விண்‌ ணப்பம்‌ உண்டே. 5 


ஆயினும்‌ ஒரு மந்திரவாதியினால்‌ ஒட்டப்பட்ட 
பேயானது தேகத்தை விட்டு நீங்கிய போதிலும்‌, அது 
மறுபடி வந்து சேராவகையில்‌ எந்திரம்‌ எழுதிக்‌ கட்டுவது 
போல்‌ தங்களுடைய அரிய ஞானோபதேசத்தால்‌ 
அஞ்ஞானமாகிய மயக்கம்‌ ஒழிந்த போதிலும்‌, என்‌ 
அனுபவம்‌ நிலையாக ஸ்திரப்படும்‌ பொருட்டு அடியேன்‌ 
தங்களைக்‌ கேட்டுத்‌ தெரிந்து கொள்ளத்தக்க சில 
ஐயங்கள்‌ உள்ளன. அவற்றைத்‌ தங்களிடம்‌ விண்ணப்பம்‌ 
செய்து கொள்கிறேன்‌. 


ஆகமப்‌ பிரம்மாணத்‌ தாலறி யென்றும்‌ வாக்குக்‌ கெட்டாது 
ஏகமாம்‌ பிரம்மம்‌ என்றும்‌ இதயத்தால்‌ உணர்வாய்‌ என்றம்‌ 
சோகமாம்‌ மனதிற்‌ கெட்டாச்‌ சுயம்சோதி என்றும்‌ சொன்னீர்‌ 
மோகமாம்‌ இரண்டு சங்கை மூளைத்‌ தனபறித்‌ திடீரே. 6 


தாங்கள்‌ முன்னர்‌ மகாவாக்கியங்களை உபதேசிக்கும்‌ 
பொழுது ' “அகம்‌ பிரம்மாஸ்மி” என்ற சுருதிப்‌ பிரமாணத்‌ 
தால்‌ உனது நிஜ சொரூபத்தை நீ அறிந்து கொள்வாய்‌ 
என்று சொன்னீர்கள்‌. பிறகு அகண்டாகார சொரூபமான 
பிரம்மமானது சுருதி வாக்கியத்திற்கு எட்டாதது , என்று 
சொன்னீர்கள்‌. அவ்வாறே “உன்‌ மனதினால்‌ உன்னை 
அறிதி” என்றீர்கள்‌, பிறகு பிரம்மமானது துக்கமான இம்‌ 
மனதுக்கு எட்டாத சுயம்பிரகாசம்‌ என்றும்‌ சொன்னீர்‌ 
கள்‌. இதனால்‌ என்‌ மனதில்‌ இரண்டு சந்தேகங்கள்‌ களை 
களைப்‌ போல்‌ முளைத்திருக்ன்றன. அவைகளைப்பறித்து 
நீக்யெருள வேண்டுகிறேன்‌ என்று சீடன்‌ கூறினான்‌. 


கைவஃய நவதேம்‌ | 89 


மற்றைமுப்‌ பிரமா ணத்தால்‌ வந்துநீண்‌ ணயம்‌ கூடாதே 
உற்றதோர்‌ விடயம்‌ பூதம்‌ உபயம்‌ அன்றாத லாலே 

குற்றமாம்‌ குணவி சேடம்‌ கூடாமல்‌ இருக்கை யாலே 

இற்றது வாக்குக்‌ கெட்டாது என்பதும்‌ அறிவாய்‌ நீயே. 7 


பரப்பிரம்ம சொருபமானது நேத்திராதி இந்திரியங்‌ 
களோடு சம்பந்திப்பதான ஒரு விஷயமும்‌அன்று. (அதாவது 
நாம ரூபம்‌, கறுப்பு சிவப்பு முதலிய நிறங்கள்‌, நெட்டை 
குட்டை, பருமன்‌ சன்னம்‌ முதலிய எந்தவித இலக்ஷ்ணங்‌ 
களும்‌ உடையதல்ல), பஞ்சபூதங்ககளில்‌ ஒன்றுமல்ல, 
உபமான உபமேயங்களாகிய இரண்டும்‌ அன்று. ஆதலால்‌ 
பிரத்தியக்ஷம்‌, அனுமானம்‌, உபமானமென்ற அஷ்டப்‌ 
பிரமாணங்களில்‌ முதல்‌ மூன்று பிரம்மாணங்களாலும்‌ 
பிரம்ம சொரூபத்தை நிர்ணயம்‌ செய்தல்‌ கூடாது. இத்‌ 
கன்மைத்தான பரப்பிரம்மம்‌, குற்றமுள்ள குணவிசேஷங்‌ 
களைப்‌ பொருந்தாமல்‌ இருப்பதாலே சப்தரூபமாகிய 
வேதத்தின்‌ வாக்குக்கு எட்டாது என்று நீ அறியக்‌ 
கடவாய்‌. 


அக்னி இறைவனாக வணங்கப்படுவதால்‌ பஞ்சபூதங்களில்‌ 
ஒன்றுமல்ல என்று கூறினார்‌. 
யாருடனும்‌, எதனுடனும்‌ ஒப்பிட முடியாததால்‌ 
இறைவனை உபயம்‌ (உபமானம்‌,உபமேயம்‌ என்ற இரண்டும்‌) 
அல்ல என்று கூறினார்‌. 


அஷ்டப்‌ பிரமாணங்கள்‌ : உபநிடதங்களில்‌ எட்டுவிதப்‌ 
* பிரம்மாணங்கள்‌ கூறப்பட்டிருக்கன்றன. 


அந்தக்கரண விருத்தியால்‌ அறியத்தக்கப்‌ பொருள்‌ (வஸ்து) 
எதுவோ அதற்கு பிரம்மா என்று பெயர்‌. பிரம்மாவை அறியக்‌ 
காரணமாயிருப்பது எதுவோ அதற்குப்‌ பிரமாணம்‌ என்று 
பெயர்‌. 
1) பிரத்தியக்ஷம்‌, 2) அனுமானம்‌, 3) உபமானம்‌, 4) சப்தம்‌, 
5) அருத்தாபத்தி, 6) அநுபலப்தி, 7) ஐதீகம்‌, 8) ஆகமம்‌ எனப்‌ 
பிரமாணங்கள்‌ எட்டாம்‌. 


-90 ( சந்தக்‌ தெளிதல்‌ படலம்‌ ] 


1) பிரத்தியக்ஷம்‌ : கண்ணால்‌ ஒரு பொருளைக்‌ கண்டு இது 
தான்‌ இப்பொருள்‌ என்று அறிவது. நாமரூப வஸ்துக்களே 
இப்பிரமாணத்தால்‌ காணத்தக்கவை. ச 


2) அனுமானம்‌ : இது பிரத்தியக்ஷமாய்க்‌ காணும்‌ ஒரு 
பொருளைக்‌ கொண்டு அவ்வாறு முன்‌ கண்டிருக்கும்‌ அனுமா 
னத்தால்‌, காணப்படாத வேறு ஒரு பொருள்‌ இருக்கறது 
என்று அறிவது. ஓரிடத்தில்‌ புகை வருவதைக்‌ கண்டு அங்கே 
நெருப்பு இருக்கிறது என்று உணர்வது. ஏற்கனவே நெருப்பினி 
டத்துப்‌ புகை உண்டாவதை முன்பு கண்டிருக்கும்‌ அனுபவத்‌ 
தால்‌, இப்போது புகை கண்டவிடத்து நெருப்பு இருக்க 
வேண்டுமென்று ஒருவன்‌ அனுமானித்து உணருகிறான்‌. 


3) உபமானம்‌ : அறியாத ஒருபொருளை உணர்த்தும்பொருட்டு 
அது போன்ற அறிந்த ஒரு பொருளை எடுத்துக்காட்டி 
உணர்த்துவதே உபமானம்‌. உபமானத்தால்‌ அறியப்படும்‌ 
பொருள்‌ உபமேயம்‌ எனப்படும்‌. 


4) சப்தப்‌ பிரமாணம்‌ : ஆப்த வாக்கியம்‌, தம்பிக்கையுடைய ஒரு 
நபர்‌ ஒன்றைக்‌ கூறும்போது அது உண்மை என்று அவருடைய 
வார்த்தையால்‌ உணர்வது. பள்ளிக்குச்‌ சென்றிருக்கும்‌ குழந்தை 
கீழே விழுந்து காயமடைத்திருக்றொள்‌ என்று ஆசிரியை 
தொலைபேசி வழி குழந்தையின்‌ தாய்க்குத்‌ தெரிவிப்பது 
போன்றது. 

5) அருத்தாபத்தி : பகல்‌ உண்ணாது நான்‌ உபவாச என்பவன்‌ 
தேகம்‌ பருத்திருப்பதைக்‌ கண்டு அவன்‌ இரகசியமாக இரவில்‌ 
உண்கிறான்‌ என்று அறிவது போன்றது. 


6) அநுபலப்தி : இதை அபாவப்‌ பிரமாணம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. 
“இங்கே புத்தகம்‌ இல்லை” என்ற போது புத்தகம்‌ புலப்படா 
மையே அது உண்மை என்று அறிவிக்றெது. 


7) ஐதீகம்‌ : காலம்காலமாக யாவரும்‌ கூறிக்‌ கொண்டிருப்பதைக்‌ 
கொண்டு ஒரு விஷயத்தைத்‌ தெரிந்து கொள்வது. “இந்த 
மரத்தில்‌ பேய்‌ இருக்கிறது” என்பதைப்‌ போன்றது. 


8) ஆகமப்‌ பிரமாணம்‌ : சாஸ்திரங்களில்‌ கூறப்பட்டுள்ளதை 
நம்புதல்‌. 


ஏ 


வாக்கியம்‌ தனக்கெட்‌ டாது வத்துவென்‌ றுரைத்த வேதம்‌ 
வாக்கிய விருத்தி யாலவ்‌ வத்துவைக்‌ காட்டிட்‌ டன்றோ 
வாக்கியங்களிலே மான மாவதே தென்றா யாகில்‌ 

வாக்கியம்‌ இரண்டும்‌ மெய்யே மறைகள்பொய்‌ யாநீ கேளாய்‌. 8 


வாக்குக்கு எட்டாத பொருளென்று சொன்ன வேத 
மானது, மகாவாக்கிய விசாரத்தால்‌ அப்பிரம்ம சொரூபத்‌ 
தைக்‌ காட்டியது அல்லவா? இவ்விரண்டு வாக்கியங்களுக்‌ 
குள்‌ பிரமாணமாவது எது என்று கேட்பாயானால்‌, இவ்‌ 
விரண்டு வாக்கியங்களும்‌ உண்மையே ; வேதங்கள்‌ ஒரு 
போதும்‌ சத்தியமில்லாதவற்றை உரையா என்பதை நீ 
தெரிந்து கொள்வாய்‌. 


தன்பதி அல்லாப்‌ பேர்கள்தமை அல்லன்‌ அல்லன்‌ என்றாள்‌ 
அன்பனைக்‌ கேட்ட நேரம்‌ அவள்வெட்கி மெளன மானாள்‌ 
என்பது போலநீக்கி இதுஅன்று இதுஅன்று எனச்‌ சேடித்த 
பின்பரப்‌ பிரம்மம்‌ தன்னைப்‌ பேசாமல்‌ பேசும்‌ வேதம்‌. 9 


திருமணம்‌ முடிந்து தன்‌ கணவனோடு தாய்‌ வீட்டிற்கு 
மறுவின்‌ பொருட்டு வந்த ஒரு பெண்ணிடம்‌ அவள்‌ தோழி, 
அவளது கணவனல்லாத மற்றவர்களை ஒவ்வொருவராகக்‌ 
காட்டி “இவன்‌ உன்‌ கணவனா? இவன்‌ உன்‌ கணவனா?” 
என்று கேட்க, “இவனல்ல, இவனல்ல” என்கிறாள்‌. கடைசியில்‌ 
அவளது கணவனைக்‌ காட்டும்‌ போது நாணமடைந்து மெளன 
மாய்த்‌ தலை குனிந்து கொள்கிறாள்‌. அப்பொழுது அவள்‌ ' 
“இவர்‌ என்‌ கணவர்‌” என்று வாயால்‌ கூறாவிடினும்‌, நாணத்‌ 
தோடு தலை குனிந்து கொண்ட மெளனத்தால்‌ இவன்‌ என்‌ 
கணவன்‌ என்று கூறாமல்‌ கூறி விடுகிறாள்‌. இது போன்றே சட 
துக்கங்களை இது பிரம்மம்‌ அல்ல, இத பிரம்மம்‌ அல்ல்‌ என்று 
ஒவ்வொன்றாக நீக்கி சைதன்ய ரூபமாகிய பிரம்மத்தை 
மெளனமாக வேதம்‌ தரிசிப்பிக்கும்‌. 


இதனால்‌ பிரம்மம்‌ வாக்குக்கு எட்டும்‌ என்று கூறப்பட்டது. 


சுருதி சப்தரூபத்தால்‌ அறிவிக்காமல்‌ அர்த்தரூபத்தால்‌ 
அறிவிக்கும்‌ என்பதாம்‌. 
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இதுகாறும்‌ கூறியவற்றால்‌ உடன்‌ கேட்ட இரண்டு 
சந்தேகங்களில்‌ “பிரம்மம்‌ வாக்கிற்கெட்டும்‌, வாக்கிற்‌ 
கெட்டாது” என்ற முதல்‌ சந்தேகத்திற்கு மட்டும்‌ பதில்‌ 
கூறப்பட்டது. இனி பிரம்மம்‌ மனதிற்கெட்டும்‌, மனதிற்‌ 
கெட்டாது” என்ற இரண்டாவது சந்தேகம்‌ விளக்கப்படுறெது.. 


முந்திய சங்கை தீரமொழிந்‌ ததை அறிந்து கொள்வாய்‌ 

பிந்திய சங்கை தீரப்‌ பேசுமுத்‌ தரம்நீ கேளாய்‌ 

இந்தியங்‌ களுக்கு இராசன்‌ இதயமாம்‌ அதினெண்‌ ணங்கள்‌ 
புத்தியும்‌ மனமும்‌ என்றே புறத்தகத்‌ துலாவி யாடும்‌. 10 


ஆசான்‌, சீடனை நோக்கி “மைந்தனே! நாம்‌ உன்‌ முதல்‌ 

சந்தேகத்தை நிவர்த்தி செய்து கூறிய விஷயங்களை உணர்ந்து 
கொண்டாயல்லவா?இனி உன்‌ இரண்டாவது சந்தேகத்தை 
யும்‌ விளக்குகிறோம்‌ கேட்பாயாக” என்றார்‌. இந்திரியங்‌ 
களைத்‌ தொழில்‌ செய்ய வைக்கும்‌ அரசன்‌ அந்தகரணமே 
ஆகும்‌. அந்தக்கரணத்தில்‌ உற்பத்தியாகும்‌ எண்ணங்கள்‌ 
புத்தி ரூபமாகவும்‌, மனோ ரூபமாகவும்‌ வெளியிலும்‌ 
உள்ளும்‌ சஞ்சரித்தாடும்‌. 

“மானத நீனைத்ததை ஐம்பொறி இயற்றும்‌ 

மன்னவர்க்கு அமைச்சர்‌ போல்‌” என்பது வாசிட்ட கருத்து 


இந்திரியங்கள்‌ அனுபவிப்பதையெல்லாம்‌ மனம்‌ 
ஸ்பரிசிக்கும்‌ போது தான்‌ இந்திரியங்களின்‌ கடமைகள்‌ 
நிறைவுக்கு வரும்‌. பார்ப்பதை அழகு என்றோ, அழகு 
இல்லை என்றோ மனம்‌ ஸ்பரிசிக்கும்‌ போது தான்‌ கண்‌ 
களின்‌ கடமை ஈடேறுறெது. 


துகர்வதை நறுமணம்‌ என்றோ, துர்நாற்றம்‌ என்றோ 
மனம்‌ ஸ்பரிசிக்கும்‌ போது தான்‌ மூக்கின்‌ கடமை 
நிறைவேறுகிறது. கேட்பதை இனிமை என்றோ, சகிக்க 
வில்லை என்றோ மனம்‌ ஸ்பரிசிக்கும்‌ போது தான்‌ 
காதுகளின்‌ கடமை பூர்த்தியாகிறது. 
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ருசிப்பதை சுவையானது என்றோ, சுவையற்றது 
என்றோ மனம்‌ ஸ்பரிசிக்கும்‌ போது தான்‌, பேசுவதை 
இனிமையானது என்றோ, இனிமையற்றது என்றோ 
மனம்‌ ஸ்பரிசிக்கும்‌ போது தான்‌ வாயின்‌ கடமை 
முழுமையடைறெது. மேனியால்‌ தொடும்போது அல்லது 
மேனி தொடப்படும்‌ போது சுகம்‌ என்றோ, வலி 
என்றோ மனம்‌ ஸ்பரிசிக்கும்‌ போது தான்‌ மேனியின்‌ 
கடமை நிறைவேறுகிறது. 


ஆனால்‌ அதே மனம்‌ இந்திரியங்களின்‌ அனைத்து 
உணர்வுகளையும்‌ பரந்தாமனின்‌ சுவைகளாகவே ஸ்பரிசிக்‌ 
குமானால்‌ அது இந்திரியங்களைக்‌ கட்டுப்பாட்டுக்குள்‌ 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது என்று பொருள்‌; 


உன்முகம்‌ போற்கண்‌ ணாடிக்‌ குள்ளொரு முகம்கண்‌ டாற்போல்‌ 
சின்மய வடிவின்‌ சாயை சித்துப்போல்‌ புத்தி தோன்றும்‌ 
நின்மனோ விருத்தி அந்த நிழல்வழி யாயு லாவும்‌ 
தன்மநன்‌ மகனே இத்தைத்‌ தானன்றோ ஞானம்‌ என்பார்‌. 11 

கண்ணாடியைப்‌ பார்க்கும்‌ போது உன்‌ முகம்‌ போல்‌ 
மற்றொரு முகம்‌ தோன்றுவது போல, புத்தி ரூபமான 
அந்தக்கரணத்தில்‌ சித்த ரூபமான கூடஸ்தனின்‌ சாயை 
மற்றொரு சைதன்யம்‌ போல்‌ பிரதிபலிக்கும்‌. (இதற்கு 
சதொபாசன்‌ என்று பெயர்‌). உன்‌ மனோவிருத்தி அந்தச்‌ 
சாயையின்‌ வழியே சஞ்சரிக்கும்‌. விட்ட பொருளைப்‌ 
பற்றாது. தேகாபிமானமின்றிச்‌, சிவத்தைத்‌ தவிர வேறு 
ஒன்றை நாடாது. ஆனந்தானுபவம்‌ பெற்றிருக்கின்ற 
சீடனை, தர்மரூபியான நல்ல மைந்தா என்று அழைத்து, 
இந்தச்‌ சுத்தமான சத்துவ மனோவிருத்தியே ஞானம்‌ என்று 
அழைக்கப்படுகிறது என்றார்‌. 

சித்தான ஆத்மாவின்‌ நிழல்‌ வேறு ஒரு இத்துப்‌ 

போலத்‌ தோன்றும்‌. அதுவே புத்தி. இதில்‌ ஆத்மாவின்‌ சித்‌ 
களங்கமில்லாதது. புத்தி களங்கமானது. இருந்தாலும்‌ 
சித்தோட சம்பந்தம்‌ இருக்கிறதால்‌ கொஞ்சமாவது அறிவு . 
இருக்க வேண்டுமே. அதற்கு உலக விஷயங்களிலே அறிவு 
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உள்ளது. அது தான்‌ சிதாபாசன்‌, ஆத்மாவின்‌ சாயை. 
அதற்குப்‌ பூரணமான பிரம்ம ஞானம்‌ இல்லை. உலக 
விஷயங்களிலே மட்டும்‌ ஞானம்‌. புத்தியில்‌ பிரதிபலிக்கும்‌ 
ஆத்ம சாயை சிதாபாசன்‌ ஆகும்‌. இதனுடன்‌ சேர்ந்து 
வெளிவிஷயங்களில்‌ செல்லும்‌ விருத்தியே ஞானமாகும்‌. 


உருக்கிய தராநீர்‌ நாநா உருவங்கள்‌ ஆனாற்‌ போல 
விருத்திகள்‌ கடப டாதி விடயமாய்ப்‌ பரிண மிக்கும்‌ 
அருப்பல விடயமெல்லாம்‌ ஆபாசன்‌ தோற்று விக்கும்‌ 
இருட்டினில்‌ விளக்கும்‌ கண்ணும்‌ இல்லாமல்‌ பொருள்‌ காணாதே. 
12 
உருக்கிய வெண்கலமானது பலவித அச்சுக்களில்‌ ஊற்றப்‌ 
பட்ட போது, அந்தந்த அச்சின்‌ உருவத்தை அடைகிறது. 


அதுபோல ஆபாச சூத அந்தக்கரண விருத்தி இந்திரியங்கள்‌ 
வாயிலாக வெளிச்‌ சென்ற போது, அந்தக்கரண விருத்தி 
பாகம்‌ வெளியிலுள்ள கடபடாதி விஷயங்களாகப்‌ 
பரிணமித்து அவ்விஷயங்களின்‌ ஆவரணத்தை (மறைத்தலை) 
கெடுக்கிறது. -விஷயங்களையெல்லாம்‌ அருவமான ஆபாசன்‌ 
தோற்றுவிக்கிறான்‌. .:ஆபாச்‌' பாகம்‌ இது கடம்‌, இது படம்‌ 
என்று விளக்கி “வைக்கிறது. இருட்டில்‌ இருக்கும்‌ 
பொருளைக்‌ காண்பதற்கு விளக்கும்‌ கண்களும்‌ தேவை. 


எரிகின்ற விளக்கால்‌ கண்ணால்‌ இருட்பொருள்‌ காண வேண்டும்‌ 
தெரிகின்ற பரிதி காணச்‌ சென்றிடில்‌ கண்ணே போதும்‌ 
விரிகின்ற சகத்தைக்‌ காண விருத்தியும்‌ பவமும்‌ வேண்டும்‌ 
புரிகின்ற விருத்தி யொன்றே போதுமெய்ப்‌ பொருள்காண்‌ போர்க்கே. 
இருட்டிலுள்ள ஒரு பொருளைக்‌ காண னக்கு 
கண்ணும்‌ ஆகிய இரண்டும்‌ வேண்டும்‌. அதுபோல உலகில்‌ 
உள்ள சட விஷயங்களைப்‌ பார்க்க மேற்கண்டபடி மனோ 
விருத்தியும்‌, சிதாபாசனின்‌ பலமும்‌ வேண்டும்‌. ஆனால்‌ 
பிரகாசித்துக்‌ ரொண்டிருக்கும்‌ சூரியனைக்‌ காண விளக்கு 
வேண்டியதில்லை ; கண்‌ மட்டுமே போதும்‌. அதுபோல்‌, 
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சித்தாகிய மெய்ப்‌ பொருளைக்‌ காண அந்தக்கரண விருத்தி 
ஒன்றே போதும்‌. சதொபாசனென்னும்‌ பலம்‌ வேண்டியது 
இல்லை. 

சுகத்தைக்‌ காண மனோவிருத்தியும்‌, சிதாபாச பலமும்‌ 
வேண்டும்‌. ஆத்மாவைத்‌ தரிசிப்பதற்கு விருத்தி ஞானம்‌ 
மட்டுமே போதும்‌ என்பார்‌. 


எங்கும்‌ வியாபித்திருக்கும்‌ பிரம்மம்‌ உபாதி வசப்படும்‌ 
போது சுத்த ஸத்வ குணங்களை உடைய எச்வரனாக 
விருத்தியாகின்றார்‌. அதே பிரம்மத்தின்‌ (சித்‌)தின்‌ வியஷ்டி 
யான ஆத்மா, நம்‌ போன்ற சேதன வஸ்துக்களின்‌ அந்தக்‌ 
கரணத்தால்‌ உபாதியடையும்‌ போது ஸத்வ, ரஜோ, தமோ 
குணங்களை உடைய ஜீவனாக, “சத்‌”தால்‌ ஆபாசமுற்ற 
சிதாபாசனாகின்றார்‌. விசாரத்தாலும்‌ அப்பியாசத்தாலும்‌ 


தமோ, ரஜோ குணமற்றுப்‌ போன சிதாபாசன்‌ கூடஸ்தனா 
கின்றார்‌. ஞானமடைந்ததும்‌ உபாதி நீங்குவதால்‌ கூடஸ்தன்‌ 
பிரம்மமாகின்றார்‌. 


விருத்தியும்‌ பலமும்‌ கூடும்‌ விகாரமே மனம்‌ என்பார்கள்‌ 
குருத்தெழும்‌ விருத்தி வேண்டும்‌ கணக்கினால்‌ மனதிற்‌ கெட்டும்‌ 
வருத்திய பலமாம்‌ இந்த மனத்திற்‌ கெட்டாது கண்டாய்‌ 

அருத்தம்‌ இப்படியென்‌ றையம்‌ அகன்றுநீ தெளிந்தி டாயே. 44 


இப்போது மனம்‌ என்பதில்‌ விருத்தி என்ற பாகமும்‌, 
பலம்‌ என்ற மற்றொரு பாகமும்‌ ஆக இரண்டு பாகங்கள்‌ 
உள்ளன என்பது நன்கு உணரலாகும்‌. விருத்தி, பலம்‌ 
ஆகிய இரண்டும்‌ கூடியே மனம்‌ என்பதாநெது. சடமான 
உலகப்‌ கொருள்களைக்‌ காண மனதின்‌ இரண்டு பாகங்‌ 
களும்‌ வேண்டும்‌ என்றும்‌, சித்தாகிய வஸ்துவைக்‌ காண 
விருத்தி மட்டுமே போதும்‌ என்று கூறினோம்‌. அதாவது 
பிரம்மம்‌ மனதின்‌ விருத்தியென்ற பாகத்திற்கே எட்டும்‌, 
பலம்‌ என்ற பாகத்திற்கு எட்டாது. 
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இதனால்‌ தான்‌ “பிரம்மம்‌ மனதிற்கெட்டும்‌; மனதிற்‌ 

கெட்டாது” என்று கூறியது. இதன்‌ அர்த்தம்‌ இவ்வாறு 

என்றுணர்ந்து சந்தேகங்கள்‌ நீங்கத்‌ தெளிவடைவாயாக. 
வஞ்சகமில்‌ பரமார்த்த குருவே சொன்ன 

வழிகளறிந்‌ தேன்‌இனியோர்‌ வசனங்‌ கேளீர்‌ 

சஞ்சலமற்று அகண்டபூ ரணமாய்ச்‌ சித்தந்‌ 

.... ததாகாரம்‌ ஆவதன்றோ சமாதி யோகம்‌ 
உஞ்சலைஒத்து அவைலதுதன்‌ சுபாவ மாகி . 

ஒருகணத்தில்‌ பல உலகாய்‌ உதிக்கு மிந்த 
நெஞ்சகம்‌ வத்துவில்‌ அசையா நீவாத தீப 
நிலையடைவ தெப்படியோ நீர்சொல்‌ வீரே. 15 
(உபாயம்‌ இல்லாதவைகளை உபாயம்‌ என்று உபதேசிக்கும்‌ 

வஞ்சக குணமில்லாத மெய்மையான ஆசிரியரே, வாக்கிற்கும்‌, 
மனத்திற்கும்‌ பிரம்மம்‌ எட்டும்‌ எட்டாது என்பதற்கு 
தாங்கள்‌ அருளிய காரணங்களை நன்குணர்நதேன்‌. 
இப்பொழுது ஒரு விண்ணப்பம்‌ கேட்டருளுவீர்‌! சித்தமானது 
சஞ்சலமற்று அகண்ட பரிபூரணமாய்‌, தத்‌ ஆகாரமாய்‌ 
(பிரஹ்மாகாரமாய்‌) ஆவதன்றோ சமாதி நிலை என்று 
சொல்லப்படுகின்ற சித்தவிருத்தி நிரோதம்‌? ஊசலை ஓத்து 
அலைவதே தன்‌ சுபாவமாகி, ஒரு கணத்தில்‌ பல உலகங்‌ 
களுக்குச்‌ சென்று மீளும்‌ இந்த சித்தமானது பிரம்மத்தில்‌ 
காற்றின்மையால்‌ அசையாத தீபத்தைப்‌ போல நிலைத்து 
திற்கும்‌ ஸ்திதியை அடைவது எப்படியோ, அதைத்‌ தாங்கள்‌ 
சொல்லி அருளுவீராக. 


கருதுமனோ குணமூன்றாம்‌ மூன்றி லொன்று 

கதித்தெழுந்தால்‌ மற்றிரெண்டும்‌ கரந்து நிற்கும்‌ 
தருமமிகு சத்துவம்‌ மேலான போது 

சன்மார்க்க மானதெய்வ சம்பத்‌ துண்டாம்‌ 
மருவுமிரா சதமாகில்‌ உலக தேக 

வாதனையாம்‌ சாத்திரவா தனையு மாகும்‌ 
அருமகனே தாமதம்‌ மேலான போதில்‌ 

அசுரசம்பத்‌ துண்டாகும்‌ அறிந்து கொள்ளே. 
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எப்பொழுதும்‌ விஷயத்தைச்‌ சிந்தித்துக்‌ கொண்டே 
இருக்கும்‌ மனதிற்கு மூன்று குணங்களாம்‌. (சத்துவம்‌, 
இராஜசம்‌, தாமசம்‌). அந்த மூன்று குணங்களில்‌ ஒன்று 
மிகுந்தெழுமாயின்‌ மற்ற இரண்டு குணங்களும்‌ மறைந்து 
இருக்கும்‌. நிஷ்காமிய புண்ணியத்தால்‌ அறவழியினில்‌ 
நடத்திச்‌ செல்லும்‌ சத்துவகுணம்‌ மேலோங்கும்‌ போது 
பிறவித்‌ துன்பத்தை விசாரித்துணர்தல்‌, மூடர்கள்‌ நட்பை 
விட்டு விலகுதல்‌, ஆசை கோபம்‌, வெறுப்பு ஆகியவற்றை 
நீக்குதல்‌, சாது சங்கத்தில்‌ சேருதல்‌, ஐம்புலன்களையும்‌ 
அடக்குதல்‌, குருசேவை செய்தல்‌, சிரவணம்‌ மனனம்‌ 
நிதித்தியாசனம்‌ அதியவற்றை அப்பியாசித்தல்‌ முதலிய 
தெய்வ சம்பத்து உண்டாகும்‌. - 
காமிய புண்ணியத்தால்‌ இராஜச குணம்‌ மிகும்பொழுது 
உலகிலுள்ள மக்களெல்லாம்‌ தன்னைப்‌ புகழ வேண்டும்‌. 
தன்னிடமே எல்லா அதிகாரங்களும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
முதலான சிந்தனைகளோடு கூடிய உலக வாசனையும்‌, 
தன்னுடைய தேகம்‌ நெடுநாள்‌ இருக்க வேண்டும்‌, ஆரோக்‌ 
கெமாக இருக்க வேண்டும்‌, அழகாக இருக்க வேண்டும்‌ 
என்னும்‌ சிந்தனைகள்‌ முதலான தேக வாசனையும்‌, 
சாத்திரங்கள்‌ யாவையும்‌ படித்து அதில்‌ கூறியுள்ளபடி 
அனுஷ்டிக்க வேண்டும்‌ என்ற சிந்தனைகளோடு கூடிய 
சாத்திர வாசனையும்‌ உண்டாகும்‌. 
இவினைகளால்‌ தாமச குணம்‌ மிகுந்த பொழுது ஒன்று 
ஆகும்‌ மற்றொன்று ஆகாது என்ற பகுத்தறிவு இன்மை, 
ஒருக்காலும்‌ கிட்டாத பொருளுக்கு ஆசைப்படுதல்‌, தேவை 
யில்லாமல்‌ கோபம்‌ கொள்ளுதல்‌, பொய்‌ பேசுதல்‌ முதல்‌ 
கொலை செய்தல்‌ ஈறாக எல்லாப்‌ பாவங்களையும்‌ செய்தல்‌, 
ஈஸ்வரன்‌, புண்ணியம்‌, பாவம்‌ என்று எதுவும்‌ கிடையாது 
என்றிருத்தல்‌, எல்லோரிடத்திலும்‌ பயனில்லாத சொற்களை 
யும்‌, கடுஞ்சொற்களையும்‌ பேசுதல்‌, அநாசாரமாயிருத்தல்‌, 
அவசியம்‌ செய்யத்தக்கக்‌ காரியத்துக்கும்‌ பொருள்‌ செலவு 
செய்யாதிருத்தல்‌, ஞானி போல்‌ நடித்துப்‌ பொருள்‌ 
சம்பாதித்தல்‌ முதலான அசுர சம்பத்து உண்டாகும்‌. 
அருமையான மகனே! இவற்றைத்‌ தெரிந்து கொள்வாயாக 
என்று கூறினார்‌. 
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மனதுசத்‌ துவசொரூபம்‌ மற்றி ரண்டும்‌ 
வந்துகலந்‌ தன அவற்றை மாற்றினாற்போல்‌ 
தனதுசன்மார்க்‌ கத்தைவிடா திருந்தபோது 
தமோகுணமும்‌ ரசோகுணமும்‌ சமிக்கும்‌ பின்னைக்‌ 
கனபரிணா மம்சலனம்‌ போம்போ அக்கால்‌ 
-களங்கமற்று நின்ற ஆகாயம்‌ போலும்‌ 
நினதுளம்‌ அப்படியாம்‌ அப்பிரம்மத்து ஒன்றாய்‌ 
நிருவிகற்பச்‌ சமாதியிலே நீற்கும்‌ தானே. 17 
மேலே கூறப்பட்ட சத்துவம்‌, இராஜஸம்‌, தாமஸம்‌ ஆகிய 
மூன்று குணங்களில்‌ சத்துவகுணமே மனதின்‌ இயற்கையான 
குணம்‌. மற்ற இரு குணங்கள்‌ இடையிலே வந்து சேர்ந்தவை. 
எப்போதும்‌ இயற்கையாக உள்ள குணமே நிலையாக 
இருக்கும்‌. இடையில்‌ வந்து சேர்ந்த குணங்களை நீக்கினால்‌ 
அவை நீங்கிவிடும்‌. சத்துவகுணத்தை விடாது பற்றியிருந்தால்‌ 
ரசோ தமோ குணங்கள்‌ நசித்துப்‌ போகும்‌. இரசோ தமோ 
குணங்கள்‌ நசிக்கவே சத்துவகுணம்‌ நிறைந்த உள்ளம்‌ களங்க 
மற்ற ஆகாசம்‌ போல்‌ சலனமின்றி அதிசூக்ஷம நிலையை 
அடையும்‌. அவ்வாறே சலனமற்றதும்‌ அதிசூக்ஷமமானதுமான 
பிரம்மத்தில்‌ கலந்து ஏகமாக நிர்விகல்ப நிலையைத்‌ தானே 
அடையும்‌. 
களங்கமற்ற கண்ணாடி தன்முன்‌ வேறோர்‌ 
களங்கமற்ற கண்ணாடி காட்டும்‌ போது 
விளங்கியதன்‌ மயமாகி அபேத மாகி 
விகற்பமின்றி நீர்விகற்பம்‌ ஆனால்‌ போல 
அளந்தறியப்‌ படாவி புவாய்ச்‌ சத்தாய்‌ சித்தாய்‌ 
ஆனந்தமாம்‌ பிரம்மத்து ஐக்கிய மான 
உளம்தெளிந்த படிஇருந்தால்‌ உலக மெங்கே 
உலைவெங்கே என்றுசங்கை ஒழித்தி டாயே. 18 


சற்றும்‌ மாசில்லாத கண்ணாடியின்‌ முன்‌ வேறோர்‌ 
மாசற்ற கண்ணாடியைக்‌ காண்பிக்கும்போது, இக்கண்ணாடி 
யும்‌ அதே மயமாய்‌ நிர்மலமாய்‌ அபேதமாய்‌ நிர்விகல்ப 
மாய்த்‌ தோன்றும்‌. அதுபோல்‌ பிரம்மத்தைப்‌ போல்‌ நிர்மல 
மாகவும்‌, மாசற்றதாகவும்‌, சாந்தமானதாகவும்‌ உள்ள 
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உனதுள்ளம்‌, எங்கும்‌ வியாபித்திருக்கும்‌ அகண்ட சொரூப 
மாகவும்‌, சத்தாகவும்‌, சத்தாகவும்‌, ஆனந்தமாகவும்‌ உள்ள 
அப்பிரம்மத்தில்‌ ஐக்கியமடைந்து தெளிந்த நிலையில்‌ 
நின்றால்‌ உலகத்‌ தோற்றம்‌ ஏது, சலனம்‌ ஏது என்று 
உணர்ந்து சந்தேகம்‌ தீர்வாய்‌. 
ஜீவாத்மாவும்‌ பிரம்மமும்‌ ஒரே இலக்ஷணம்‌ உடையவை 
ஆதலின்‌ இவை இரண்டும்‌ அபேதமாய்‌ ஏகரசமாயக்‌ -கலந்து 
ஒன்றாகும்‌. இவற்றுக்குள்ள பேதம்‌ கடாகாசம்‌ மகாகாசம்‌ 
போலச்‌ சிறிது பெரிது என்ற அளவில்‌ பேதமேயன்றி 
சொரூபத்தில்‌ பேதமில்லை. | 
ஏகமாய்‌ மனமிறந்தால்‌ சீவன்‌ முத்தர்‌ 
இருக்குமட்டும்‌ பிராரத்தம்‌ எதனா லுண்பர்‌ 
போகமா னஸதுபுசித்துத்‌ தொலைப்ப தன்றே 
புசித்தாலோ ம்னம்தானும்‌ போன தன்றே 
சோகமாம்‌ மனமிறந்தால்‌ போக மில்லை 
தோன்றுமெனின்‌ முத்தெரென்று சொலக்கூ டாதே 
மோகமாம்‌ இதுதெளியக்‌ குருவே நன்றாய்‌ 
மொழிந்தருள வேண்டூமென்றான்‌ முழுது மானோன்‌. 19 
இதுவரைக்‌ கூறப்பட்ட விஷயங்களினால்‌ சீவன்‌ முக்தர்‌ 
மனமிறந்தோர்‌ என்று தெரிவது. சீவன்‌ முத்தரும்‌ பிராரப்த 
போகத்தை அனுபவிக்க வேண்டுமே, மனமிறந்தபின்‌ எப்படி 
போகம்‌ கூடும்‌ என்று சந்தேகம்‌ கொண்டு சீடன்‌ 
வினவுகிறான்‌. 
சீவன்‌ முக்தர்களுடைய மனம்‌ பிரம்மத்தோடு இரண்டறக்‌ 
கலப்பதாகிய சமாதியில்‌ அழிந்து விட்டால்‌, அவர்கள்‌ 
பிராரப்த போகத்தை எப்படி அனுபவிப்பார்கள்‌? சீவன்‌ 
முத்தரும்‌ சரீரம்‌ உள்ளளவும்‌ பிராரப்தத்தைப்‌ புசித்தே தீர 
வண்டும்‌ என்பது விதியல்லவா? மனம்‌ இல்லாது எவ்வாறு 
பிராரப்த போகத்தைப்‌ புசிப்பார்கள்‌? துக்கத்தைத்‌ தருகின்ற 
மனம்‌ இல்லாவிடில்‌ உலக அனுபவங்களைப்‌ பெற 
இயலாதே? மனம்‌ தோன்றியே புசிக்கிறார்கள்‌ என்றால்‌, 
அவர்கள்‌ மனம்‌ அழியவில்லையே? அப்படியென்றால்‌ 
அவர்களை சீவன்‌ முக்தர்‌ என்று எப்படிக்‌ கூறுவது? இச்‌ 
சந்தேகத்தை நிவர்த்தி செய்தருள வேண்டும்‌ என்று சீடன்‌ 
குருவை வேண்டினான்‌. 


700-[ சந்தக்‌ ஷளிதல்‌ உடல்‌ | 


மனநாசம்‌ சொரூபமென்றும்‌ அரூப மென்றும்‌ 

வகுத்துரைப்பார்‌ இருவகையாய்‌ வருமி வற்றில்‌ 
வினவாத சீவன்முத்த ரிடத்தில்‌ ஒன்றும்‌ 

விதேகமுத்த ரிடத்திலொன்றும்‌ மேவுங்‌ கண்டாய்‌ 
தனதான சத்துவமாய்‌ மனம்சே வித்துத்‌ 

தாமதம்‌ இராசதம்‌ நசித்தல்‌ சொருப நாசம்‌ 
அநகாசத்‌ துவம்தானும்‌ லிங்க தேகம்‌ 

அடங்கும்போ தடங்கதலே அரூப நாசம்‌. 20 


மனம்‌ சத்துவம்‌, இராஜசம்‌, தாமசம்‌ என முக்குணங்‌ 
களையுடையது என்று முன்னமே அறிந்தோம்‌. இவற்றில்‌ 
சதீதுவகுண மாத்திரமாய்‌ சேஷித்திருப்பது மனதின்‌ அருவ 
பாகம்‌ எனப்படும்‌. இதற்கு அருவமனம்‌ என்று பெயர்‌. 
இரசோ தமோ குணங்கள்‌ மனதின்‌ உருவபாகமாகும்‌. இதற்கு: 
உருவமனம்‌ என்று பெயர்‌; இந்த இரு வகைகளில்‌ சீவன்‌ 
முக்தரிடத்து உருவமனம்‌ மட்டுமே தாசமடைந்திருக்கும்‌. 
சத்துவ பாகமாகிய அருவமனம்‌ சூக்ஷம சரீரமும்‌ அழியக்‌ 
கூடிய விதேகமுக்தியில்‌ தான்‌ தாசமடையும்‌. 

நிர்விகல்ப, நிர்விஷேச, நிர்பிரபஞ்ச, நித்யானந்த 
சொரூபானந்தனாகவும்‌, காலத்திரயமில்லாதவனாகவும்‌, 
அனுபவத்தால்‌ யாவும்‌ அறிந்திருத்தலால்‌ கேள்வி ஞானத்தால்‌ 
அறிய வேண்டியது ஒன்றுமில்லாததால்‌ வினவாத சீவன்‌ 
முக்தர்‌ என்றார்‌. மேலும்‌ அஞ்ஞானாதி மாசற்றவர்‌ 
என்பதால்‌ அநகன்‌ (சிவன்‌) என்றார்‌. 


சுத்தமாம்‌ சத்துவமே உண்மையாகும்‌ துகளிருள்‌ 
போனால்‌ மனமென்‌ சொல்லும்‌ போம்போம்‌ 
வர்த்தமா னத்தில்வந்த உணவை உண்பார்‌ 
வருவதும்போ வதும்நீனைந்து மகிழார்‌ வாடார்‌ 
கர்த்தராம்‌ அகந்தையைவிட்‌ டகர்த்த ராகிக்‌ 
கரணவிருத்‌ திகளவத்தை காண்பா ராகி 
முத்தரா யிருக்கலுமாம்‌ புசிப்பும்‌ கூடும்‌ 
முட்டிலையென்‌ றறிந்து சங்கைமோசிப்‌ பாயே. 21 
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களங்கமற்ற சத்துவமே மனதின்‌ உண்மையான 
சொரூபமாகும்‌. சலனத்தையுடைய துகள்‌ போன்ற இரசோ 
குணமும்‌, இருள்‌ போன்ற அஞ்ஞானத்தையுடைய தமோ 
குணமும்‌ நீங்கினால்‌, மாயையாகிய மனம்‌ என்பது ஒழிந்த 
தேயாகும்‌. ஞானமயமாயெ சத்துவகுணம்‌ நிரம்பிய மனம்‌ 
மட்டுமே உடைய சீவன்‌ முத்தர்‌ சாட்சி மாத்திரமாய்‌ 
இருப்பார்‌. ஆதலால்‌, நிகழ்காலத்தில்‌ நேரிடும்‌ போகத்தை 
மட்டுமே புசிப்பர்‌. கடந்த காலத்தில்‌ கழிந்தவற்றையும்‌, 
எதிர்காலத்தில்‌ வரக்கூடியவற்றையும்‌ நினைத்து மகழ்ச்சி 
யேனும்‌ துயரமேனும்‌ அடையார்‌, “நான்‌ இதைச்‌ செய்தேன்‌ 
அதைச்‌ செய்தேன்‌” எனும்‌ அகம்பாவம்‌ விட்டு “எல்லாம்‌ 
இறைவன்‌ செயல்‌” என்று அகர்த்தாவாய்‌ நின்று, அந்த 
கரணம்‌, ஐம்புலன்களின்‌ செயல்களையும்‌, அவஸ்தாத்திர 
யங்களையும்‌ காணும்‌ சாட்சி மாத்திரமாகவே வாழும்‌ 
சீவன்‌ முக்தராய்‌ இருந்து பிராரப்த போகத்தை புசிக்கவும்‌ 
கூடும்‌. எனவே சீவன்‌ முத்தர்‌ பிராரப்த போகத்தைப்‌ 
புசிக்க எவ்விதத்‌ தடையும்‌ இல்லை என்பதையறிந்து 
சந்தேகத்தை நீக்குவாய்‌. 


விவகார வேளையெலாம்‌ சமாதி யென்றால்‌ 

விகற்பமன்றோ மனமலைந்து விடாதோ விட்டால்‌ 
அவதானம்‌ நழுவுமன்றோ என்றா யாகில்‌ 

அதற்கொரு திட்டாந்தங்கே ளாசை கொண்டு 
நவமான பரபுருடன்‌ தன்னைக்‌ கூடி 

நயந்துசுகம்‌ அனுபவித்த நாரி நெஞ்சம்‌ 
தவமான மனைத்தொழில்கள்‌ செய்யும்‌ போதும்‌ 

தழுவியது பவித்தசுகம்‌ தனைவி டாதே. 22 

கட நிச்சயம்‌ பண்ணும்போது பட நிச்சயம்‌ நீங்குவது 
போல்‌ பிராரப்த வசத்தால்‌ உலக விவகாரங்களில்‌ ஈடுபடும்‌ 
போது நான்‌ பிரம்மசொரூபம்‌ என்னும்‌ ஞான நிச்சயம்‌ 
நீங்குமே என்று நீ கேட்டாய்‌ என்றால்‌, அதற்கு நான்‌ ஒரு 
எடுத்துக்காட்டு சொல்வேன்‌. ஒரு அன்னிய புருஷன்‌ மீது 
காதல்‌ கொண்டு அவனைச்‌ சேர்ந்து உடல்‌ சுகம்‌ 
அனுபவித்த ஒரு பெண்‌ தன்‌ வீட்டில்‌ கணவனுக்கும்‌, 
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குழந்தைகளுக்கும்‌ வேண்டிய வீட்டுப்‌ பணிகளைத்‌ தான்‌ 
செய்யும்‌ போதும்‌ பரபுருஷனுடன்‌ சேர்ந்து அனுபவித்த 
சுகத்தை மறவாமல்‌ அதை மனதில்‌ சிந்தித்துக்‌ கொண்டே 
இருப்பாளன்றோ? அதுபோல சீவனும்‌ முக்தனும்‌ உலக 
விஷயங்களில்‌ ஈடுபடும்‌ போது தான்‌ பிரம்மத்தோடு 
இணைந்திருந்த நிலையை மறவான்‌. 


காயத்தில்‌ வேறாகத்‌ தன்னைக்‌ கண்டோன்‌ 
காயமீ றினுமறியான்‌ கன்னற்‌ கட்டி 


தீயிற்கா யினுமறிந்த போதும்‌ இன்பந்‌ 
தீராத வாறுபோல்‌ தெளிந்த ஞானி 
மாயத்தின்‌ மோகத்தால்‌ பேத மாகான்‌ 
மணந்தபர புருடன்மேல்‌ மனஞ்சேர்‌ மங்கை 
நேயத்தால்‌ மனைத்தொழில்கள்‌ செய்யுமா போல்‌ 
நிகழ்தொழில்செய்‌ யினும்பரத்தின்‌ நிலைமை நீங்கான்‌. 


வாசிட்டம்‌ 


தேகத்தன்‌ அலனாகி அகர்த்தனாகிச்‌ 
சீவனின்றி பிரம்மமாய்த்‌ தெளிந்த மூத்தன்‌ 
போகத்தை உண்பனென்றால்‌ கருத்தா வாமே 
பூரணமாம்‌ அகர்த்தனுக்குப்‌ போக முண்டோ 
சோகத்தை அறுத்தருளும்‌ குருவே இந்தத்‌ 
துகளறுக்க வேண்டுமென்று சொன்னா யாகில்‌ 
மாகர்த்தன்‌ மாபோகி மாத்தி யாகி 
வகைமூன்றாய்‌ அவரிருக்கும்‌ மகிமை கேளாய்‌. 23 


சீவன்‌ முக்தன்‌ தேக சம்பந்தமான அபிமானங்களற்றவன்‌. 
தனக்கு ஸ்தூலம்‌ மற்றும்‌ சூக்ஷம சரீரங்களின்‌ சம்பந்தம்‌ 
இருக்கிறது என்ற உணர்ச்சியும்‌, தான்‌ என்ன சாதி, என்ன 
நிறம்‌ போன்ற தேகம்‌ சம்பந்தமான அபிமானங்களுமற்றவன்‌ 
எல்லாம்‌ இறைவன்‌ செயல்‌ என்ற கருத்தில்‌ காரியங்களைச்‌ 
செய்வதால்‌ தான்‌ எச்செயலுக்கும்‌ கர்த்தா இல்லை என்று 
இருப்பவன்‌. தான்‌ இவன்‌ என்ற பாவத்தோடு தன்னைப்‌ 
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பிரம்மம்‌ என்று தெளிந்து அந்த பிரம்ம சாக்ஷாத்கார நிலை 
யில்‌ நிற்பவன்‌. அப்படிப்பட்ட சீவன்‌ முக்தன்‌ பிராரப்த 
போகங்களைப்‌ புசிக்றொன்‌ என்றால்‌, அப்போது அவன்‌ 
ஒரு தொழிலைச்‌ செய்யும்‌ கர்த்தாவாகவும்‌, அதன்‌ பயனை 
அனுபவிக்கும்‌ போக்தாவாகவும்‌ ஆகிறான்‌ அல்லவோ? 
பரிபூரண பிரம்மமே தானாக இருப்பவனும்‌, அகர்த்தனு 
மான வன்‌ முக்தனுக்குப்‌ பிராரப்த யோகம்‌ ஏது? என்று 
கேட்பாயானால்‌, கூறுகிறேன்‌; மகிமையுடைய அச்‌ சீவன்‌ 
முக்தர்கள்‌ மாகர்த்தன்‌, மாபோகி, மாத்தியாகி என மூன்று 
வகையாய்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
செய்யைம்‌ செய்விக்கையுமற்‌ நிருக்கும்‌ காந்தச்‌ 

சிலைமலைமுன்‌ இரும்புசேட்‌ டிக்கு மாபோல்‌ 
செய்கையும்‌ செய்விக்கையுமற்‌ நிருக்கும்‌ என்முன்‌ 

சடமான உலமெலாம்‌ சேட்டை செய்யும்‌ 
மெய்கலந்த இந்திரிய விகார ரூப 

விவகார விருத்திக்கும்‌ விருத்தி தானாய்‌ 
மெய்கலந்த சமாதிக்கும்‌ சாட்சியே நான்‌ 

வெயில்போலென்‌ றுரைத்தவனே விபுமா கர்த்தன்‌. 24 


தானே ஒன்றைச்‌ செய்யும்‌ தன்மையும்‌, செய்விக்கும்‌ 
தன்மையும்‌ இல்லாத ஒரு காந்தக்‌ கல்‌ மலையின்‌ முன்னே 
ஊசிகள்‌ போன்ற இரும்பு வஸ்துக்கள்‌ சலனமடைகின்றன. 
அதுபோல்‌ செய்கையும்‌, செய்விக்கையுமற்று சாட்சி மாத்திர 
மாகட்டும்‌ இருக்கும்‌ ஆத்ம சொரூபமாகிய என்முன்‌ 
உலகிலுள்ள சடங்களெல்லாம்‌ செயல்களை ஆற்றிக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றன. ஆனால்‌ நானோ, தன்னுடைய 
பிரசன்னத்தால்‌ உலஇலுள்ள பொருட்கள்‌ (நீரிலே பூத்த 
தாமரை மொட்டு மலர்தல்‌, தரையிலுள்ள செடிகளின்‌ 
மலர்கள்‌ வாடுதல்‌, தண்ணீர்‌ நீராவியாக மாறுதல்‌, பனி 
உருகித்‌ தண்ணீராதல்‌ முதலிய) பலவிதமான விகாரங்களை 
அடையினும்‌, தான்‌ எதிலும்‌ தாக்கமற்று சாட்சி மாத்திர 
மாகப்‌ பிரகாசித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ சூரியனைப்‌ போல, 
தேகம்‌, பஞ்சேந்திரியங்கள்‌, கன்மேந்திரியங்கள்‌ இவைகள்‌ 


ஆற்றும்‌ செயல்களுக்கும்‌, அந்தக்கரண மனோ விருத்திக்கும்‌, 
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ய 
பிரம்ம சொரூப சமாதிக்கும்‌ சாட்சி. மாத்திரமாகவே 


இருக்கிறேன்‌ என்ற அனுபவம்‌ உடையவனே மாகர்த்தன்‌ 
எனப்படுவான்‌. 


அறுசுவையின்‌ குணம்குற்றம்‌ அசுத்தம்‌ சுத்தம்‌ 

அபத்தியம்பத்‌ தியமெனவூ ணாய்ந்தி டாமல்‌ 
பொறுமையுடன்‌ கிட்டினதை காட்டுத்‌ தீப்போல்‌ 

போகங்கள்‌ புசிப்பவன்மா போகி யாகும்‌ 
சிறிதுவலி துகள்தன்‌ னியங்கள்‌ நன்மை 

தீமைகள்சே ரினும்படிகச்‌ செயல்போற்‌ சித்தம்‌ 
வெறிதிருக்கும்‌ அவனேமாத்‌ தியாகி ஆவான்‌ 

விரதமிம்மூன்‌ றுள்ளவரே வீடு ளோரே. 25 


காட்டுத்‌ தீயானது சந்தன மரமென்றும்‌, எட்டி மர 
மென்றும்‌, பட்ட மரமென்றும்‌, பச்சை மரமென்றும்‌, 
பெரிதென்றும்‌, சிறிதென்றும்‌ பகுத்துப்‌ பாராமலும்‌, எதை 
யெதைத்‌ தகிக்கனும்‌ அதன்‌ சுபாவத்தை அடையாமலும்‌ 
தான்‌ பரிகத்தமாயிருப்பது போல, உண்ணும்‌ பொருட்களில்‌ 
இது சுவையுடையது, இது சுவையற்றது என்றும்‌, இது 
சுத்தமானது இது அசத்தமானது, இது சாப்பிடத்தக்கது, 
இது சாப்பிடத்‌ தகாதது என்றும்‌ பகுத்தறியாமல்‌ கிடைத்ததை 
உண்டு வாழ்பவன்‌ மாபோகி ஆவான்‌. 


ஸ்படிகமானது வர்ணங்களுடைய பொருட்களை 
அருகில்‌ வைத்தால்‌ அந்த வர்ணங்களைப்‌ பற்றியும்‌ பற்றா 
மலிருப்பது போல்‌, சகல பிரபஞ்சமும்‌ பிரம்மசொரூபம்‌ 
என்ற அனுபவத்தைப்‌ பெற்றிருப்பதால்‌, இது சிறிது இது 
பெரிது, இது தனது இது பிறருடையது, இது நன்மை 
தரக்‌ கூடியது இது தீங்கானது என்று பாராமல்‌, பிட்சை 
யெடுத்தல்‌, ராஜ்ஜியம்‌ ஆளுதல்‌, கூழ்‌ என்றாலும்‌ பாயாசம்‌ 
என்றாலும்‌ அருந்துதல்‌, கந்தலென்றாலும்‌ பட்டு வஸ்திர 
மென்றாலும்‌ அணிந்து கொள்தல்‌ என எதிலும்‌ மனம்‌ 
பற்றாமல்‌ தாக்கமற்றிருப்பவனே மாத்தியாகி ஆவான்‌. 
மாகர்த்தன்‌, மாபோகி, மாத்தியாகி என்ற இம்மூன்று வித 
விரதமுடையவர்களே வீடு பேற்றிற்கு உடையவர்கள்‌. 
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மெய்யும்‌ கொண்டுபி ராரத்‌ தம்தரு விதிவழி நீன்றிடவும்‌ 
உய்யும்‌ கர்மிக ளுக்கனு குணமா உறுதொழில்‌ செய்திடவும்‌ 
செய்யும்‌ செய்கைமு டிந்தவ னென்றுரை செப்புவ தெப்படியோ 
நையும்‌ துன்பம கற்றிய குருவே நலமா யருள்வீரே. 26 


பூர்வ வினைகளின்‌ விளைவான சரீரத்தைத்‌ தரித்துக்‌ 
கொண்டும்‌, பிராரப்தமாகிய விதி வழி நின்று உலக 
போகங்களை அனுபவித்துக்‌ கொண்டு ஜீவித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ சாதாரண மக்களுக்குப்‌ பொருந்துகிற 
செயல்களைச்‌ செய்து கொண்டிருக்கும்‌ அந்த ஞானிகளைச்‌ 
செய்ய வேண்டியது யாவையும்‌ செய்து முடித்த கருத 
கிருத்தியனென்று எப்படிக்‌ கூறுவதோ, அடியேனுக்கு 
விளங்கவில்லை. 
தாபத்திரயத்‌ துன்பங்களை அகற்றி பிரம்மானந்தம்‌. கொடுத்த 
அசிரியரே, இச்‌ சந்தேகத்தை நீக்யெருள வேண்டுகிறேன்‌ 


என்று சடன்‌ கேட்டான்‌. 


ஆடவர்‌ செய்தொழில்‌ மூவகை யாகும்‌ அவித்தைவ சத்துறுநாள்‌ 
ஏடணை மமதைஅ கந்தையு ளார்க்கே இகபர விவகாரம்‌ 
வீடணுகு வம்மெனும்‌ இச்சையு ளார்க்கே வித்தை படிப்பதெலாம்‌ 
பாடன்மி குந்தொழி லால்பல னுண்டோ பரிபூ ரணமானால்‌. 27 


அஞ்ஞானத்தின்‌ வசப்பட்டிருக்கும்‌ காலத்தில்‌ மனிதர்கள்‌ 
செய்யும்‌ தொழில்‌ மூன்று வகையாகும்‌. அவை: 
1) இவ்வுலக போகங்களை அனுபவிப்பதற்கு அவசியமான 
உழவு, வாணிபம்‌, சேவகம்‌ முதலிய லெள£கமான 
தொழில்கள்‌. 
2) பரலோக போகங்களை அனுபவிக்கக்‌ கருதிச்‌ செய்யும்‌ 
யாகங்கள்‌, யக்ஞங்கள்‌, தரும காரியங்கள்‌ முதலியன. 
3) ஞானத்தை விரும்பிச்‌ செய்யும்‌ சாஸ்திர ஆராய்ச்சி, 
சிரவணம்‌, மனனம்‌, நிதித்தியாசனம்‌ முதலிய 
அப்பியாசங்கள்‌. 

மனைவி, மக்கள்‌, செல்வம்‌ ஆகியவற்றின்‌ மீது அத்த 

ஆசையும்‌, யான்‌ எனது என்ற அகந்தையும்‌, மமதையும்‌ 
உடையவர்க்கே இகலோக பரலோக விவகாரங்களாயெ 


106 (சந்தக்‌ ஷளிதல்‌ படலம்‌ ] _— - 


முதல்‌ இரண்டு தொழில்களும்‌ வேண்டும்‌. நித்திய அநித்திய 
விவேகத்தால்‌ இகலோக பரலோக போகங்களில்‌ 
வெறுப்படைந்து வீடுபேறு என்ற முக்தியை அடைய 
வேண்டுமென்ற எண்ணம்‌ உடையோர்க்கே மூன்றாவதான 
ஞானத்தைக்‌ குறிக்கோளாகக்‌ கொண்ட தொழில்‌ வேண்டும்‌. 
பரிபூரண பிரம்ம சொரூபமாக இருக்கும்‌ ஞானிகளுக்கு 
சாஸ்திர ஆராய்ச்சி மிகுந்த தொழிலால்‌ எவ்விதப்‌ பலனும்‌ 
இல்லை என்பதாம்‌. ஆனபடியால்‌ அவர்‌ செய்ய வேண்டியது 
எல்லாம்‌ செய்து முடிந்தவர்‌ என்பார்‌. 


குரவர்‌ சிகாமணி யேகேளீர்‌ நீர்‌ கூறினவழி யொக்கும்‌ 
பரமுடன்‌ இகமும்‌ இகழ்ந்தவ ரன்றோ பழகுவர்‌ மெய்ஞ்ஞானம்‌ 
விரவுமு யற்சியின்‌ மீண்டவ ரதையினி வேண்டுவரோ வேண்டார்‌ 
சிரவண மனனாதிகள்‌ வேண்டாவோ சித்தம்‌ உறைத்திடவே. 28 
பரமாச்சாரியரே! தாங்கள்‌ கூறியது ஒப்பத்தக்கதே. இக 
லோக பரலோக போகங்களில்‌ விரக்தி வந்தவர்கள்‌ தாமே. 
மெஞ்ஞானத்தில்‌ பயிற்சி பெற முயல்வார்கள்‌. அவ்வாறு 
ஞான மார்க்கத்தில்‌ இரும்பியவர்கள்‌ மறுபடியும்‌ இகலோக 
பரலோக இச்சையை விரும்புவார்களோ? விரும்ப 
மாட்டார்கள்‌. ஆயினும்‌ சித்தம்‌ அனுபவத்தில்‌ நிலைப்பட 
ஞானாப்பியாசத்தில்‌ பிரவேசித்தவனும்‌, சிரவண மனன்‌ 
நிதித்தியாசனங்களைச்‌ செய்ய வேண்டாவோ? (ஞா னி ஒரு 
காரியமும்‌ செய்யாதவன்‌ என்றாலும்‌, இகலோக பரலோக 
விவகாரங்களைச்‌ செய்யாவிடினும்‌ ஞானம்‌ திடம்பட 
தரவணாதி அப்பியாசங்களைச்‌ செய்ய வேண்டாவோ? 
அப்படிச்‌ செய்தான்‌ என்றால்‌ அவன்‌ எப்படி தொழில்‌ 
அற்றவன்‌ ஆவான்‌) என்று சீடன்‌ வினவினான்‌. 


கிளர்மக னேகேள்‌ தத்துவ மறியார்‌ கேட்டல்செ யக்கடனே 
தளர்வறு சிந்தித்‌ தலின்முயல்‌ வார்சிலர்‌ சந்தே கங்களுளார்‌ 
தெளிதலின்‌ நிற்பார்‌ விபரீ தப்பேய்‌ தீரா வாதனையோர்‌ 
வெளியுரு வாயறி வாய்நிறை வாயினர்‌ வேண்டுவ தொன்றுண்டோ. . 
29 
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ஞானம்‌ விளங்கும்‌ மகனே! உன்‌ வினாவிற்கு நான்‌ 
கூறும்‌ பதிலைக்‌ கேட்பாயாக. பிரம்மத்தை ஆன்மாவாக 
. அறியாத அஞ்ஞானமடையவர்‌ சிரவணம்‌ செய்ய 
வேண்டுவது அவசியம்‌ தான்‌. சந்தேகங்கள்‌ உடையவர்கள்‌ 
அச்‌ சந்தேகங்களை நிவர்த்தி செய்யும்பொருட்டு மனனம்‌ 
செய்வார்கள்‌. ஒன்றை மற்றொன்றாகப்‌ புரிந்து கொள்ளும்‌ 
விபரீத * வாசனையை உடையவர்கள்‌ நிதித்தியாசனம்‌ 
செய்ய வேண்டியதே. பரமாகாசமாய்‌ அபரோக்ஷ ஞானமாய்‌ 
பரிபூரணமானவர்கள்‌ மேற்கொண்டு வேண்டுவது 
ஒன்றிருக்கிறதா? 
கேட்டல்‌, சிந்தித்தல்‌, தெளிதல்‌ ஆகிய மூன்றும்‌ 
அஞ்ஞனாம்‌, சந்தேகம்‌, விபரீதம்‌ ஆகிய பிரதிபந்தங்களை 
உடையவர்களுக்கு மட்டுமே தேவையே தவிர சீவன்‌ 
முக்தர்களுக்குத்‌ தேவையில்லை என்பதாம்‌. 


அய்யா கேளீர்‌ தத்துவ ஞானியு மஞ்ஞானி கள்போல்‌ 

செய்யா நீன்றேன்‌ கண்டேன்‌ உண்டேன்‌ சென்றேன்‌ எனலாமோ 
பொய்யாம்‌ விபரீ தங்கள்‌ அவர்க்குப்‌ போயின என்றீரே 
மெய்யாம்‌ பிரம்மவி சாரமி தன்றே வெளியா வுரையீரே. 30 


எனதாசிரியரே! கேட்டருள்வீர்‌. பிரம்ம ஞானிகளும்‌, 
உலக விவகாரங்களில்‌ மூழ்கியிருக்கும்‌ சாதாரண 
அஞ்ஞானிகள்‌ நான்‌ எனது என்ற அகங்கார மமகாரங்க 
ளால்‌ கூறுவதைப்‌ போல, செய்தேன்‌, உண்டேன்‌, 
கண்டேன்‌, சென்றேன்‌, என்று பேசலாமோ? இத்தகைய 
மித்தையாகிய விபரீத பாவனை இவர்களுக்கு இல்லை 
என்றீர்களே? இவர்கள்‌ இப்படிக்‌ கூறுவது மெய்யான 
பிரம்ம விசாரமல்லவே? இதை அடியேன்‌ தெளிவாக 
உணரும்படி கூற வேண்டுகிறேன்‌ என்று சீடன்‌ 
வேண்டினான்‌. 


108 (தகம்‌ ஷனிதல்‌ மலம்‌ ] ய 
ஓய்ந்தக னாவில்‌ கண்ட பழங்கதை ஓதுவன்‌ வாதனையால்‌ 
ஆய்ந்தறி வுற்றவனப்படிச்‌ செப்புவனாபா சனுமாகான்‌ 
மாய்ந்ததன்‌ உடல்வே மளவும்‌ விண்ணவன்‌ மனுடன்‌ எனப்படுவான்‌ 
வீய்ந்தசி தாபா சன்போ மளவும்‌ விவகாரம்‌ தொடரும்‌. 31 


. இந்திரியங்கள்‌ ஓய்ந்த நிலையில்‌ சொப்பனம்‌ கண்டு 
விழித்த ஒருவன்‌ தான்‌ கண்ட கனா பொய்யென 
உணர்ந்தானாயினும்‌, கண்ட விஷயங்களை ஓர்ந்து, 
சொப்பனத்தில்‌ : ஒருவனைக்‌ கொலை செய்ததாகச்‌ 
சொன்னாலும்‌, அவன்‌ மனதில்‌ தான்‌ அதைச்‌ செய்ய 
வில்லை என்பது போல, பிரம்மசொரூபமே தான்‌ என்று 
அறிந்த ஞானியும்‌ பூர்வ வாசனையால்‌ அப்படிக்‌ 
“கண்டேன்‌, உண்டேன்‌, செய்தேன்‌'”' என்று 
சொல்லுவான்‌. ஆயினும்‌ அவனுக்குள்ளே ஜீவபாவமே 
இல்லை, பரிபூரணமான பிரம்ம சொரூபமே நாம்‌ 
என்ற அனுபவமே இருக்கிறது. 

ஒருவன்‌ தெய்வத்திற்குச்‌ சமமாக மக்களால்‌ மதிக்கப்‌ 
பட்டாலும்‌ அவன்‌ மாய்ந்து அவன்‌ உடல்‌ எரியூட்டப்பட்டு 
வெந்து சாம்பலாகும்‌ வரை அவன்‌ மானுடமாகவே பிறரால்‌ 
கருதப்படுவான்‌. அதுபோல்‌ சீவன்‌ முக்தனும்‌ பிரம்ம 
சொரூபமாக இருந்தாலும்‌ பிறர்‌ பார்வைக்கு சிதாபாச 
னாகவே கருதப்படுவான்‌. இந்த விவகாரம்‌, தான்‌ என்னும்‌ 
அவத்தையை விட்ட சீவன்‌ முக்தன்‌ மடிந்து விதேக முக்தி 
அடையும்‌ மட்டும்‌ தொடரும்‌. 


ஆனா லையா குருவே காண்ப தசத்திய மென்றாலும்‌ 

நானா விவகா ரம்துய ரலவோ ஞானசு கம்தருமோ 

போனா லன்றோ நன்றாம்‌ நிட்டை புரிந்திடல்‌ வேண்டாவோ 

தானா நிட்டை புரிந்தால்‌ செய்கை தவிர்ந்தவன்‌ எப்படியோ. 32 
கயிற்றில்‌ பார்த்த பாம்பு மித்தையானாலும்‌ அதைப்‌ 

பார்த்த மனிதனுக்குப்‌ பயமும்‌, நடுக்கமும்‌ உண்டாதல்‌ 

போல பிரம்மத்தில்‌ தோன்றிய பிரபஞ்சம்‌ மித்தையானா 

லும்‌, அந்த மித்தையான லெளக்கத்‌ தொழில்களைச்‌ 
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செய்யும்‌ போது, தாபத்திரயத்‌ துன்பங்கள்‌ உண்டாகும்‌ 
அல்லவோ? விவகாரங்களைச்‌ செய்யும்‌ பொழுது 
விஷயானந்தம்‌ ' உண்டாகுமேயன்றி ஞான சுகமாகிய 
பிரம்மானந்தம்‌ உண்டாகுமோ? வெகுதூரம்‌ நடந்து 
செல்கின்ற மனிதனுக்கு, அந்த நடை நீங்கினால்‌ அல்லவா 
சுகம்‌ உண்டாகும்‌? அந்த மனிதன்‌ சுகமடைவதற்கு 
ஓரிடத்தில்‌ இருக்க வேண்டியதே போல, பிரம்ம சுகம்‌ 
அடைவதற்கு நிஷ்டையிலிருந்து சமாதியை எட்ட 
வேண்டாவோ? அப்படி சீவன்‌ முக்தன்‌ தானாக 
நிஷ்டையில்‌ இருந்தால்‌ அவனை எப்படி தொழிலை 
விட்டவன்‌ என்று சொல்ல முடியும்‌? என்று சீடன்‌ 
கேட்டான்‌. 


தெரிதரு மகனே ஆரம்‌ பத்தொடு தீரும்‌ விவகாரம்‌ 

உரியதி யானமும்‌ விவகா ரங்களும்‌ உள்ளத்தொழி லன்றோ 
துரியபரம்‌ பொருளானவர்‌ வேறொரு தொழில்‌ செய்வது முண்டோ 
அரியச மாதிகள்‌ பழகுவ னேலவன்‌ ஆரூடனு மன்றே. 33 


மேன்மை தங்கிய ஆசாரியரே! ஞான சொரூபமாய்‌ 
ஒரு இரியையையும்‌ இல்லாதவர்களுக்குள்‌ சிலர்‌ மனம்‌ 
அடங்குகறெ தியானம்‌, சமாதி முதலியவைகளைச்‌ செய்வது 
ஏனென்று கேட்பாயானால்‌, இவ்வுலகில்‌ அவரவரைப்‌ 
பொருந்தும்‌ பிராரப்த பேதம்‌ எவ்வாறோ அவ்வாறே 
சீவன்‌ முக்தரும்‌ உலக விவகாரங்களில்‌ ஈடுபடுவர்‌ என்று 
முன்பே (குத்துவ விளக்கப்‌ படலத்தில்‌ 90ஆவது பாடலில்‌) 
சொல்லியிருக்கிறேனே, பார்த்துக்‌ கொள்வாய்‌. 


பேதகன்‌ மத்தால்‌ வந்த பிராரத்தம்‌ நாநா ஆகும்‌ 

ஆதலால்‌ விவகா ரங்கள்‌ அவரவர்க்கு ஆன வாகும்‌ 
மாதவம்‌ செயினும்‌ செய்வார்‌ வாணிபம்‌ செயினும்‌ செய்வார்‌ 
பூதலம்‌ புரப்பார்‌ ஐயம்‌ புகுந்து உண்பார்‌ சீவன்‌ முத்தர்‌. ்‌ 
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அறிவின்மையால்‌ செய்யும்‌ சஞ்சித கர்மத்தால்‌ 
உண்டாகும்‌ பிராரப்த கர்மம்‌ பல விதமாம்‌. . கர்ம 
பலன்கள்‌ அவரவர்களுக்கு நியமித்தபடி வரும்‌. எனவே 
ஜீவன்‌ முக்தரான பிரம வித்தானவர்கள்‌ மாதவம்‌ 
செய்கின்ற முனிவர்களாக இருந்தாலும்‌ இருப்பார்கள்‌. 
வியாபாரம்‌ செய்தாலும்‌ செய்வார்கள்‌. பூமியை ஆளுகிற 
அரசனாகவும்‌ இருப்பார்கள்‌ அல்லது பிட்சை வாங்கி 
உண்கின்ற யாசகர்களாகவும்‌ இருப்பார்கள்‌. 


நல்லவ னேகே ளூலகுப காரம்‌ ஞானிகள்‌ விவகாரம்‌ 

அல்லது வேறொரு பெறுபே றும்‌இலை யதனால்‌ பிணியுமிலை 
வல்லசி ருட்டிமு தற்பல தொழிலால்‌ வருபுண்‌ ணியபாவம்‌ 
எல்லவ ரூக்கும்‌௮ னுக்கிரகம்‌ செயும்‌ ஈசன்‌ அடைந்திலனே. 35 


நல்ல மாணாக்கனே! ஞானிகளின்‌ விவகாரங்களனைத்தும்‌ 
உலக உபகாரம்‌ கருதியேஅன்றி, அவற்றால்‌ அவர்கள்‌ பெறும்‌ 
பலன்கள்‌ எதுவுமில்லை. அவ்விவகாரங்களால்‌ அவர்களுக்கு 
எவ்விதத்‌ துன்பமுமில்லை. எது போல்‌ என்றால்‌ மாபெரும்‌ 
சிருஷ்டி, ஸ்திதி, சங்காரம்‌ முதலிய அநேக விவகாரங்‌ 
களைச்‌ செய்யும்‌ ஈஸ்வரன்‌ அதனால்‌ எவ்வித பாவ 
புண்ணியங்களையும்‌ அடையாதது போல, 


“நாதத்தே கஷ்யசித்‌ பாபம்‌ ந சைவ சுக்ருதம்‌ விபூ 
அஞ்ஞானே நாவ்ருதம்‌ ஞானம்‌ தேன மொஹ்யந்தி ஐந்தவ” 
பகவத்கீதை 
எங்கும்‌ வியாபித்திருக்கும்‌ நான்‌ எவருடைய 
பாபத்தையும்‌, எவருடைய புண்ணியத்தையும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதில்லை. (இதையறியாமல்‌) சீவராசிகளின்‌ 
"ஞானத்தை அஞ்ஞானம்‌ மூடியிருப்பதனால்‌ அவர்கள்‌ 
மயக்கத்தில்‌ மூழ்கிக்‌ கிடக்கின்றனர்‌. 


ஈசனு மாயரு வாயுரு வாகி யெழுந்தரு ளுங்குருவே 

ஈசனு ஞானியு மொப்பன்‌ நீரே எப்படி ஒப்பென்றால்‌ 

ஈசனு ஞானியு மமதைய கந்தை இகந்ததி னாலொப்பாம்‌ 

ஈசனு மாம்பல சீவரு மாமுல கெல்லாம்‌ இவனாமே. 36 
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அருவமான அறிவாய்‌, மாயையினால்‌ சகத்தைப்‌ படைத்த 
ஈசனுமாகி, என்‌ போன்றவர்களுக்கு ஞானமளித்து 
இரட்சிக்கும்‌ பொருட்டு மானிட உருவில்‌ எழுந்தருளிய 
குருவே! ஈசனும்‌ ஞானியும்‌ சமமானவர்கள்‌ என்றீரே, 
எப்படி ஓப்பாவார்கள்‌ என்று கேட்பாயானால்‌, ஈசனும்‌ 
ஞானியும்‌ மாயை அவித்தைகளிலும்‌, அவைகளின்‌ காரியங்‌ 
“களிலும்‌ மமதையும்‌, அகந்தையும்‌” கொண்டிருக்க 
மாட்டார்கள்‌ அகையால்‌ ஒப்பாவார்கள்‌. இந்த ஞானி 
ஈசனுமாவான்‌. பல ஜீவர்களும்‌ ஆவான்‌. உலகனைத்தும்‌ 
தானாகவும்‌ ஆவான்‌. 


எல்லாச்‌ சீவரும்‌ இவனாம்‌ என்றீர்‌ இவன்தான்‌ முத்தியடைந்து 
எல்லாச்‌ சீவரும்‌ முத்தி பெறாம லிருப்பான்‌ ஏனையர்‌ 

எல்லாச்‌ சீவரும்‌ வெவ்வே றானால்‌ இவனெல்லாம்‌ அலனே 
எல்லாப்‌ பொருளும்‌ உரைத்தருள்‌ குருவே இதைநீர்‌ மொழியீரே. 


37 
சீவன்‌ முக்தனாகய இந்த ஞானியே எல்லாச்‌ 
சீவர்களும்‌ ஆவான்‌ என்று சொன்னீர்‌. இவன்‌ பிரபஞ்சத்‌ 
திலுள்ள எல்லாச்‌ சவர்களுமாயிருந்தால்‌ இவன்‌ முக்தி 
யடைய, மற்ற சீவர்கள்‌ எல்லாம்‌ முக்தியடையாமல்‌ 
இருப்பது ஏன்‌ ஐயா? எல்லாச்‌ சீவர்களும்‌ தனித்தனியான 
வெவ்வேறு சீவர்களாயின்‌ இவன்‌ எப்படி எல்லாச்‌ 
சீவர்களும்‌ ஆவான்‌? எல்லா ஐயங்களையும்‌ ஒளித்‌ 
தருளியது போல்‌ இந்த ஐயத்தையும்‌ தீர்த்து வைக்கும்படிப்‌ 
பிரார்த்திக்கிறேன்‌ என்று சீடன்‌ விண்ணப்பித்தான்‌. 
அகமெனும்‌ ஆன்மா பூரணம்‌ ஏகம்‌ அனேகவி தம்சீவர்‌ 
அகமெனும்‌ அந்தக்கரணவு பாதிகள்‌ அளவிலை ஆதலினால்‌ 
சகமுழு தும்குளிர்‌ சந்திரன்‌ ஏகம்‌ சலசந்திர ரும்பலவாம்‌ 
சகமதில்‌ ஏரிகு எம்சிறு குழிசால்‌ சட்டிகு டம்பலவால்‌. 38 
உலகமுழுதும்‌ குளிர்ச்சியைத்‌ தந்து பிரகாசித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ சந்திரன்‌ ஒன்றே. ஆனால்‌ பூமியில்‌ 
பல ஏரிகள்‌, குளங்கள்‌, குட்டைகள்‌, சட்டிகள்‌, 
- குடங்கள்‌ முதலியவை அநேகமிருக்கின்றன. ஆதலால்‌ 
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இவற்றிலுள்ள தண்ணீரில்‌ தோன்றும்‌ பிரதிபிம்பச்‌ 
சந்திரன்கள்‌ ஏராளம்‌ உண்டு. அதுபோல்‌ சீவர்களில்‌ 
அநேக விதம்‌ உள்ளனர்‌. அவர்களின்‌ எண்ணிறந்த 
சரீரங்களில்‌ எண்ணிறந்த அந்தக்கரணங்கள்‌ உள்ளன. 
ஆனால்‌ அதிஷ்டானமாகிய பிரம்மம்‌ ஒன்றேயாயினும்‌ 
அந்தக்கரணங்களில்‌ பிரதிபலித்த அதன்‌ சாயல்களாகிய 
சீவர்கள்‌ எண்ணீற்ந்தோராயுளர்‌. 

சட்டிகு டங்களில்‌ ஒன்றுந சித்திடின்‌ அதனுள்‌ சலச்சந்திரன்‌ 
ஒட்டுமூ தற்சந்திரஎனாடு கூடுமொ ழிந்தவை கூடாதே 

கட்டுமு பாதிந சித்திடு சீவன்‌ காரண ஆன்மாவில்‌ 

கிட்டும யிக்கிய முபாதிகெ டாதவர்‌ கேவல மாகாரே. 39 


ஒரு சட்டியுடைந்தால்‌ அதிலிருந்த நீரில்‌ தோன்றி 
இருந்த பிரதிபிம்பமாகிய ஆபாச சந்திரன்‌ மட்டுமே 
அதிஷ்டான சந்திரனோடு கலந்து விடும்‌. ஆனால்‌ மற்ற 
நீர்நிலைகளில்‌ உள்ள ஆபாச சந்திரர்கள்‌ அப்படியே 
தான்‌ இருப்பார்கள்‌. அதுபோலவே அந்தக்கரணத்திலுள்ள 
அஞ்ஞானமாகிய பந்தம்‌ நீங்கி ஞானமடைந்த சீவன்‌ 
மட்டும்‌ அதிஷ்டானமாகிய பிரம்மத்தில்‌ ஐக்கியமடைவான்‌. 
அஞ்ஞானம்‌ நீங்காத மற்ற ஜீவர்கள்‌ முக்தியடைய 
மாட்டார்கள்‌. ச 

மேலே கூறப்பட்ட எடுத்துக்காட்டில்‌ கடம்‌ தேகம்‌ 
ஆகும்‌. அதிலுள்ள நீர்‌ அந்தக்கரணம்‌. வான்சந்திரன்‌ 
அதிஷ்டானமாயெ பரப்பிரம்மம்‌. நீரில்‌ தோன்றும்‌ பிரதி 
பிம்பமான ஆபாச சந்திரனே சீவன்‌. தண்ணீரில்‌ சலனம்‌ 
ஏற்படும்போது ஆபாசமாகிய ஜலசந்திரன்‌ அசைவது 
போல்‌ தோன்றுகிறது. அது போலவே அவத்தையின்‌ 
வசப்பட்ட ஜீவன்‌, அந்தக்கரணத்தில்‌ ஏற்படும்‌ 
சலனத்தைத்‌ தன்‌ சலனமாக மயங்கிக்‌ கருதுகிறான்‌. 
ஞானமாகிய அக்னியால்‌ அவித்தையின்‌ காரியமாகிய 
அந்தக்கரணம்‌ என்ற நீர்‌ தீய்ந்து போனால்‌ ஆபாச 
சந்திரன்‌ என்ற சீவபாவம்‌ ஒழிந்து கூடஸ்தன்‌ ஆகிறான்‌. 
பிராரப்தம்‌ முடிந்ததும்‌ கடமாயெ தேகம்‌ வீழ்ந்து 
போகும்‌. அப்போது ஆன்மா பிரம்மத்தில்‌ ஐக்கியமடையும்‌. 
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இவனயன்‌ மால்சிவ னாகிய ஈசரோ டெப்படி ஒப்பாகும்‌ 
சிவன்முதல்‌ மூவரும்‌ அகிலசி ருட்டிதி தீநாசங்க கள்செய்வார்‌ 
அவர்பிறர்‌ மதிகளும்‌ முக்கா லங்களும்‌ அறிவார்‌ விபுவாவார்‌ 
தவமிகு குருவே இவனுக்‌ கவைபோல்‌ சற்றும்‌ காணேனே. 40 


தவம்‌ மிகுந்த ஆசாரியரே! இந்த ஞானி, பிரம்மா, 
விஷ்ணு, சிவன்‌ ஆதிய மும்மூர்த்திகளுடன்‌ எவ்விதம்‌ 
சமமாவான்‌? சிவன்‌ முதலிய மும்மூர்த்திகளும்‌ சகலத்தை 
யும்‌ சிருஷ்டித்து, பாதுகாத்துப்‌ பின்னர்‌ சங்காரமும்‌ 
செய்கிறார்கள்‌. பிறர்‌ மனதிலுள்ள விஷயங்களையும்‌, பூத, 
பவிஷ்ய, வர்த்தமானம்‌ என்ற முக்காலங்களையும்‌ 
உணர்ந்தவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌. எல்லாவிடங்களிலும்‌ 
வியாபித்துள்ள பிரபு ஆவார்கள்‌. அப்படியிருக்க, 
இவனிடம்‌ அந்த மகிமைகள்‌ யாதொன்றையும்‌ 
காணேனே என்று சீடன்‌ வினாவினான்‌. 


தடத்து நீர்நிலாத்‌ திரியொளி உபயமும்‌ தழுவுமூர்‌ தனைக்காக்கும்‌ 
குடத்து நீர்விளக்‌ கினிலொளி இரண்டூமோர்‌ குடூம்பமாத்‌ தீரங்காக்கும்‌ 
அடுத்த மைந்தனே ஞானியும்‌ ஈசனும்‌ அறிவினால்‌ பிரிவில்லைக்‌ 
கெடுத்த மாயையின்‌ குணங்களால்‌ மேலென்றும்‌ கீழென்றும்‌ 
பிரிவாமால்‌. 41 
சத்சங்கத்தை வந்தடைந்த மகனே! தடாகத்து நீர்‌ 
அதன்‌ அருகிலிருக்கும்‌ ஊரிலுள்ள ஜனங்கள்‌ அனைவரின்‌ 
தாகத்தையும்‌ தணிக்கும்‌. குடத்து நீர்‌ ஒரு குடும்பத்தினரின்‌ 
தாகத்தை மட்டும்‌ தணிக்கும்‌. இரண்டும்‌ தாகத்தைத்‌ 
தணிக்கும்‌ ஒரே குணமுடைய ஜலமே. வானத்து நிலாவின்‌ 
ஒளி ஊர்‌ முழுதும்‌ வெளிச்சம்‌ கொடுக்கும்‌. விளக்கின்‌ 
ஒளியோ ஒரு குடும்பத்தினருக்கு மட்டுமே வெளிச்சம்‌ 
தரும்‌. இரண்டு வெளிச்சமும்‌ அளவில்‌ பெரியது சிறியது 
என்பது தவிர வெளிச்சம்‌ கொடுக்கும்‌ குணத்தைப்‌ 
பொறுத்த வரையில்‌ ஒன்றே. அதுபோல ஞானியும்‌, 
ஈசனும்‌ ஞானத்தால்‌ பேதமுடையவர்‌ அல்லர்‌. சீவர்கள்‌ 
முத்தியடையா வண்ணம்‌ தடுத்த ஆவரணம்‌ என்னும்‌ 
மாயையால்‌ உண்டான திரிகுணங்களால்‌ மட்டுமே 
ஈசன்‌ மேலானவன்‌ என்றும்‌ ஞானி ழோனவன்‌ என்றும்‌ 
பேதம்‌ உண்டாகிறது. 
ட்டது 


114 


நரரில்‌ மன்னனைச்‌ சித்தரைப்‌ போலவே நாரணன்‌ ன ர்‌ 
சுரர்கள்‌ மாயைவல்‌ லவரணி மாதிகள்‌ தொக்கமா தவம்மிக்‌ ர 
தரணி மானுடர்க்‌ கவைகளில்‌ லாமையால்‌ தாழ்வுள ரானாது£ 
பிரம பாவனை யாலவ ரிவரெனும்‌ பேதமொன்‌ றிலைபாராய்‌. தி 
மானிடரில்‌ துஷ்ட நிக்கரக, சிஷ்ட be 
செய்யும்‌ மன்னனைப்‌ போலவும்‌, சாபானுக்கிரக ன்‌ 
யுடைய சித்தர்களைப்‌ போலவும்‌, நாராயணன்‌ முதலிய 
தேவர்கள்‌, மாயா வல்லமை உடையவர்கள்‌ போலவும்‌, 
மற்றும்‌ அஷ்டமா இத்திகள்‌ கைவந்த பெருந்தவம்‌ புரிந்த 
முனிவர்களும்‌ உண்டு. பூமியில்‌ வாழும்‌ இதர மாந்தரக்கு 
இத்தகைய வல்லமை இல்லாமையால்‌ அவர்கள்‌ தாச? 
யுற்றவர்‌ போலக்‌ தோன்றினாலும்‌ அவர்களும்‌ ஞா பத்த 
அடைந்து பிரம்ம பாவனை பெற்றார்களென்றால்‌ அவர்‌ 
உயர்வு, இவர்‌ தாழ்வு என்ற பேதமில்லாமல்‌ போகும்‌ 
என்பதைக்‌ காண்பாயாக. 
அஷ்டமா சித்திகள்‌ : 
அணிமா : மிகவும்‌ சிறிய அளவிலான நுட்பமான அணு 
வாய்த்‌ தன்னை மாற்றிக்‌ கொள்ளும்‌ வல்லமை 
மகிமா: உள்ளும்‌ புறமும்‌ வியாபித்து நிற்கும்‌ 
பெருந்தகைமை : 
லகிமா : மேரு மலை போல்‌ கனமாயிருப்பினும்‌ பஞ்சுப்‌ 
பொதி போல்‌ எடுத்தற்கெளிதாயிருப்பது ல ஸு 
கரிமா: பரமாணு போல்‌ சிறியதாக இருப்பினும்‌ மேரு 
மலை போல்‌ அசைப்பதற்கு கனமாக இருப்பது. 
பிராப்தி : பாதாளத்திலி மீது பிரம்மலோகம்‌ வரை 
சஞ்சரம்‌ செய்து திரும்பும்‌ வல்லமை 
பிரகாமியம்‌ : பரகாயம்‌ பிரவேசித்தலும்‌, விண்ணில்‌ g 
சஞ்சரித்தலும்‌, வேண்டிய போகமனைத்தையும்‌ இருக்கு 


வசித்துவம்‌ : பட்‌, மிருகம்‌, மனிதர்‌, அரசன்‌, இந்திரன்‌ 
முதலிய தேவர்கள்‌ எவரையும்‌ தன்‌ வசப்படுத்துதல்‌ 
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முத்தி நல்கிய சற்குரு வேசில முனிகளுக்‌ கணிமாதீ 
சித்தி பூமியில்‌ கண்டிருக்‌ கவுமந்த செல்வம்‌ ஈசன தென்றீர்‌ 
புத்தி ஒத்திட உரைத்தரு ளென்றிடில்‌ புகழும்‌ ஈசனை வேண்டிப்‌ 
பத்தி செய்திடும்‌ தவத்தினால்‌ யோகத்தால்‌ பலித்ததென்‌ 
றறிவாயே. 43 
- வீடுபேற்றை அருளிச்‌ செய்த குருவே! “முற்காலத்தில்‌ 
பல முனிவர்களுக்கும்‌, ரிஷ்களுக்கும்‌ அணிமா முதலிய 
அஷ்டமா சித்திகள்‌ கைவரப்‌ பெற்றிருந்ததை இவ்வுலகத்‌ 
இனர்‌ பார்த்து இருக்கவும்‌, அச்செல்வமானது ஈசனுடையது 
என்று சொன்னீர்‌; அச்செல்வம்‌ அவர்களுக்கு எவ்வாறு 
உற்றது என்பதை என்‌ புத்திக்கு விளங்குமாறு சொல்ல 
வேண்டும்‌ என்று கேட்பாயானால்‌, யாவரும்‌ துதிக்கின்ற 
ஈசனை நாடி மனம்‌ மொழி மெய்களால்‌ செய்கின்ற 
வழிபாட்டினாலும்‌, சந்திராயணம்‌ முதலிய தவங்களினாலும்‌, 
அஷ்டாங்க யோகப்‌ பயிற்சியினாலும்‌ கஇிடைத்ததென்று 
அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 
சந்திராயணம்‌ : சந்திரன்‌ கலை தேயத்‌ தேய உணவில்‌ 
ஒவ்வொரு கவளமாகக்‌ குறைத்து உண்டு, அது வளர வளர 
ஒவ்வொன்றாய்‌ உயர்த்து உண்பதாகிய ஒரு விரதம்‌. 


சிவசொ ரூபமாம்‌ தேசிக மூர்த்தியே சித்திமுத்‌ தியிரண்டும்‌ 
தவமு ளோரடை குவரெனில்‌ அவர்கள்‌ போல்‌ சகலரும்‌ அடைவாரே 
அவர்கள்‌ பூருவ சித்தியும்‌ ஞானமும்‌ அடைந்ததும்‌ கண்டோமே 
இவர்கள்‌ ஞானிகள்‌ என்றிடில்‌ சித்திகள்‌ இவர்க்கிலா 
வகையாதோ. 44 
சிவரூபமான ஆச்சாரியப்‌ பெருமானே! அஷ்டமா 
சித்தியும்‌, முக்தியுமாயெ இரண்டையும்‌ தவமுடையோர்‌ 
அடைவார்கள்‌ என்று சொன்னால்‌, அவர்களைப்‌ போல்‌ 
இக்காலத்திலுள்ள சகல ஞானிகளும்‌ சித்திகளை அடைய 
வேண்டுமல்லவா? வியாசர்‌, வசிஷ்டர்‌ போன்ற ஞானி 
கள்‌ அஷ்டமாசித்தியும்‌, தத்துவ ஞானமாகிய இரண்டை 
யும்‌ பெற்றிருந்ததாகப்‌ புராணங்களில்‌ கண்டிருக்கிறோம்‌. 
அப்படியென்றால்‌ இக்காலத்து ஞானிகளுக்கு அச்சித்திகள்‌ 
ஏன்‌ இடைக்கவில்லை? விளக்கியருளப்‌ பிரார்த்திக்கின்றேன்‌. 


காமி யத்தவம்‌ காமிய மொன்றையும்‌ கருதிடாத்‌ தவமென்றும்‌ 
பூமி யில்தவ மிருவகை சித்தியும்‌ போதமும்‌ தரும்மைந்தா 
ஆமி வற்றிலொன்‌ றியற்றினா லொன்றையே அடைகுவர்‌ 
இதுதீர்வை 
யாமு ரைத்தவ்‌ விரண்டையும்‌ இயற்றினா ரன்றுள பெரியோரே. 
45 
காமியத்தவம்‌ என்றும்‌ நிஷ்காமியத்தவம்‌ என்றும்‌ 
தவம்‌ இரு வகைப்படும்‌. காமியத்‌ தவமென்பது ஒரு 
பலனைப்‌ பெற விரும்பிச்‌ செய்யும்‌ தவமாகும்‌. நிஷ்கா 
மியத்தவம்‌ என்பது முக்தி ஒன்றை மட்டுமே தரும்‌. 
இவற்றில்‌ ஒன்றை இயற்றுவோர்‌ ஒன்றை மட்டுமே 
பெறுவர்‌. நெற்பயிர்‌ செய்தோனுக்கு நெல்‌ மாத்திரமே 
வரும்‌. வேறொன்றும்‌ வராது. நெல்லும்‌, வரகும்‌ பயிர்‌ 
செய்தோனுக்கு நெல்லும்‌, வரகும்‌ வரும்‌. அதுபோல 
அக்காலத்திலிருந்த ஞானிகள்‌ இரு வகைத்‌ தவங்களையும்‌ 
இயற்றியதால்‌ சித்தி, முத்தி இரண்டையும்‌ அடைந்தார்கள்‌. 


அநக மைந்தனே முத்திஞா னத்தையே அடைந்தன ரல்லாமல்‌ 
சனகன்‌ மாபலி பகீரதன்‌ முதலினோர்‌ சித்திகள்‌ படித்தாரோ 
கனிய சித்தியே விரும்பினர்‌ சிலர்சில ரிரண்டையு முயன்றார்கள்‌ 
முனிவர்‌ சித்திகள்‌ வினோதமாத்‌ திரம்தரும்‌ முத்தியைத்‌ தாராதே. 
46 

களங்கமற்ற மகனே! ஜனகர்‌, மகாபலி, பரதன்‌ 
போன்றோர்‌ முக்தி சாதனமான தத்துவ ஞானத்தை 
மட்டுமே விரும்பி அடைந்தனர்‌. சிலர்‌ இகலோக வாழ்வில்‌ 
இனிமை கூட்டும்‌ அஷ்டமாசித்தகளை மட்டுமே 
விரும்பினர்‌. சிலர்‌ முக்தியை மட்டுமே விரும்பினர்‌. பலர்‌ 
யோகத்தினால்‌ அஷ்டமாசித்திகளைப்‌ பெற்று 
அவற்றினால்‌ பயனில்லை என்பதை உணர்ந்து பின்னர்‌ 
ஞானப்‌ பேற்றினால்‌ முக்தியை அடைந்தனர்‌. முனிவர்கள்‌ 
அடைகின்ற சித்திகள்‌ வெறும்‌ வினோத விளையாட்டுக்‌ 
களையே தரும்‌. முக்தியைத்‌ தராது. ஆகையால்‌ இக்கால 
ஞானிகள்‌ முக்தியை மட்டுமே விரும்புகிறார்கள்‌, அவர்கள்‌ 
சித்திகள்‌ பெறுவதைப்‌ பற்றிக்‌ கவலைப்படுவதில்‌:லை என்று 
அசிரியர்‌ சீடனுக்கு விளக்கினார்‌. 


டட. ம்‌ 


117 


யோக ஞானமே முத்தியைத்‌ தருமெனில்‌ ஒழிந்தசித்‌ திகள்வேண்டி 
மோக மாயுடல்‌ வருந்தினார்‌ சிலசில முத்தர்கள்‌ ஏனென்றால்‌ 
போக மாய்வரும்‌ பிராரத்த கர்மங்கள்‌ புசித்தன்றோ நசித்தேகும்‌ 
ஆகை யாலந்தச்‌ சித்திகள்‌ பிராரத்த மாகுமென்றறிவாயே. 47 


ஆன்ம பரமான்ம ஐக்கியத்தை அளிக்கும்‌ அத்வைத 
ஞானமே முக்தியைத்‌ தரும்‌எனில்‌, லர்‌ சித்திகளை 
அடைய விரும்பி உடல்‌ வருத்தும்படிக்‌ கடினமான 
முயற்சிகளைச்‌ செய்தார்கள்‌ ஏன்‌ என்றால்‌, பிராரப்த 
பலனை யாவரும்‌ அனுபவித்தே தீரவேண்டும்‌. ஆகையால்‌ 
பிராரப்த வலிமையால்‌ தூண்டப்பட்டு அஷ்டமா 
சித்திகளை அடைந்தார்கள்‌ அன்றி வேறில்லை. 


இலக்க மாயிரம்‌ சுருதியால்‌ ஊகத்தால்‌ என்மனம்‌ அசையாமல்‌ 
பெலக்க வேண்டுமென்‌ றருள்குரு வேயகப்‌ பிராந்திபோய்‌ 
தெளிவானேன்‌ 
துலக்க மானகண்‌ ணாடியை அடிக்கடி துலக்கினால்‌ பழுதன்றே 
அலக்கண்‌ மாற்றிய தேவரீர்‌ எனக்குரை யமிர்தங்கள்‌ தெவிட்டாவே. 
48 


அநேகச்‌ சுருதிப்‌ பிரமாணங்களாலும்‌, யுக்தி அனுபவங்‌ 
களாலும்‌ என்‌ மனம்‌ ஞான நிலையினின்றும்‌ அசையா 
வண்ணம்‌ ஸ்திரமாக இருக்க வேண்டுமென்று அருள்‌ 
பாலித்த அச்சாரியரே! அடியேன்‌ அந்தக்கரணத்திலிருந்த 
மயக்கங்கள்‌ அனைத்தும்‌ ஒழிந்து தெளிவானேன்‌. 
ஏற்கனவே துலக்கமான கண்ணாடியை மென்மேலும்‌ 
அடிக்கடி துடைத்து வைப்பதில்‌ குற்றமேதும்‌.. இல்லை 
அல்லவா? அதுபோல்‌ எனது துன்பங்களை ' அகற்றிய 


. தாங்கள்‌: : எனக்கு : உரைத்த... உபதேச மொழிகளான 


அமிர்தம்‌ திகட்டவில்லை ஐயா. -: 


- 118 (சந்கதகம்‌ களிகக மல்‌ . 


அகப்‌ பிராந்தி: அஞ்ஞானம்‌ நீங்காதிருக்கும்‌ போது அந்தக்‌ 
கரணத்தில்‌ உண்டாகும்‌ ஐவகை மயக்கங்கள்‌. 

1) இது நித்தியம்‌, இது அநித்தியம்‌ என்று ஆராய்ந்துணராது, 
இவ்வுலகம்‌ நித்தியப்‌ பொருளே என்று மயங்குவது. 

2) கருவி கரணங்களைப்‌ பிரித்தறிந்து தனக்கு அந்நியமாகக்‌ 
காணாமல்‌, சடமாகிய தேகமே தானென்றிருத்தல்‌. 

3) “நான்‌ சீவன்‌, நான்‌ கர்மங்களைச்‌ செய்யும்‌ கர்த்தாவாக 
வும்‌, போகங்களை அனுபவிக்கும்‌ போக்தாவாகவும்‌ 
இருக்கிறேன்‌” என்று கருதுதல்‌, 

4) ஆத்மாவுக்கு அந்நியமாக கடவுள்‌ வேறெங்கோ 
இருக்கிறார்‌ என்று கருதித்‌ கொண்டிருத்தல்‌ 

5) நான்‌ சச்சிதானந்த ஞான சொரூபமே என்பதை 
உணராமல்‌ சிற்றறிவாளனாகிய நான்‌ எப்படி சவமாவேன்‌ 
என்று மயங்குதல்‌, 


கைத வங்களைச்‌ சாத்திரம்‌ சொல்லுமோ கருணையால்‌ 
எனையாளும்‌ 
ஐய னேகுரு வேயெவ ராகினும்‌ அனுபவத்தா லன்றிச்‌ 
செய்த கன்மங்கள்‌ விடாதென்ற வசனமும்‌ சென்மசஞ்‌ சிதம்வேகத்‌ 
துய்ய ஞானத்தீ சுடுமென்ற வசனமும்‌ துணிவதெப்‌ படிநானே. 49 


கருணையினால்‌ எனையாளும்‌ ஐயனே! சாத்திரங்கள்‌ 
உண்மை யல்லாதனவற்றைக்‌ கூறுமோ? ஒருவன்‌ செய்த 
கர்மங்களின்‌ பலனை அனுபவித்தாலன்றி அவை தீராது 
என்று சொல்லப்பட்டிருக்றெது. (“நாசுக்தம்‌ க்ஷ்யதே 
கர்மா கல்ப கோடி ச தைரபி.”) அதே சமயம்‌ பல 
பூர்வ சென்மங்களில்‌ செய்த சஞ்சித கர்மங்களை 
எல்லாம்‌ பரிசுத்தமான ஞானாக்கினி சுட்டெரிக்கு 
மென்றும்‌ கூறப்பட்டிருக்கிறது. இவையிரண்டில்‌ எதை 
உண்மையென்று நான்‌ நம்புவது? அடியேனுக்கு 
விளக்கியருள வேண்டும்‌. 
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சீவ பேதங்கள்‌ அளவிலை மைந்தனே செய்கையும்‌ அளவிலை 
ஆவ வாமவ ரவரதி காரங்கள்‌ அறிந்துபக்‌ குவம்நோக்கிப்‌ 
பூவ எர்ந்துபின்‌ பலங்கள்‌ காட்‌ டுவனபோல்‌ பூருவம்‌ சித்தாந்தம்‌ 
காவல்‌ வேதங்கள்‌ இரண்டையும்‌ வசனிக்கும்‌ காண்டம்மூ 
வகையாலே. 50 
சீவர்களுக்குள்‌ வேறுபாடுகளுக்கு அளவேயில்லை. 
பிரவிருத்திக்குக்‌ காரணமான அவரவர்‌ அந்தக்கரணங்‌ 
களில்‌ உள்ள சுபம்‌, அசுபம்‌, சுபாசுபம்‌ என்னும்‌ 
வாசனைகள்‌ அளவில்லாமல்‌ இருப்பதால்‌ அவரவர்கள்‌ 
செய்கைகளுக்கும்‌ அளவேயில்லை. ஆகையால்‌ அந்தந்த 
சீவர்களுடைய அதிகாரங்களை நிச்சயித்து, அவரவர்‌ 
பக்குவங்களை நாடி, முதலில்‌ பூக்களை மலர்வித்து 
பின்னர்‌ கனிகளைக்‌ கொடுக்கும்‌ மரங்களைப்‌ போல, 
நம்மை உபதேசங்களினால்‌ நெறி தவறாமல்‌ காக்கின்ற 
சாத்திரங்கள்‌ கர்மகாண்டம்‌, பக்தி காண்டம்‌, ஞான 
காண்டம்‌ என மூன்று வகைப்‌ பகுப்பினால்‌ பூர்வபக்ஷ 
வாக்கியத்தையும்‌, சித்தாந்தபக்ஷ வாக்கியத்தையும்‌ 
சொல்லும்‌. 


ஆன பாவிக ளடைவது நரகங்க ளவசிய மானாலும்‌ 

தான மந்திர விரதவோ மங்களால்‌ தவிருமென்‌ பதுபொய்யோ 

ஈன மாம்பல சென்மசஞ்‌ சிதவினை எத்தனை ஆனாலும்‌ 

ஞான மாம்கனல்‌ சுடுமென்ற மறைமொழி நம்பினால்‌ வீடுண்டே. 
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கொடிய பாவிகள்‌ நரகங்களையடைவது உண்மை 
யானாலும்‌ தானம்‌, மந்திரம்‌, விரதம்‌, யாகங்களினாலும்‌ 
பாவங்கள்‌ ஓழியும்‌ என்று சாத்திரங்கள்‌ சொல்வது 
பொய்யாகுமோ? பிணியாகிய கணக்கில்லாத பிறவி 
களைக்‌ கொடுக்கின்ற சஞ்சித கர்மங்கள்‌ எவ்வளவு 
சேர்ந்திருக்கினும்‌, ஞானாக்கினி அவற்றைச்‌ சுட்டெரிக்கும்‌ 
என்ற வேத வாக்கியத்தை நம்புவாயானால்‌ முக்தி 
உண்டாகும்‌. 


என்ம னந்திருக்‌ கோயிலாத்‌ தினம்குடி யிருந்தருள்‌ குருமூர்த்தி 
சென்ம சஞ்சித வினைகள்வே ரறுத்திடும்‌ தேவரீர்‌ மெய்ஞ்ஞானம்‌ 
தன்ம யந்தரு மகிமையை விபுதராம்‌ சமர்த்தரும்‌ அறியாமல்‌ 
கன்ம மாங்குழி யினில்விமுந்‌ தழிகின்ற காரணம்‌ உரைமீரே. 52 


என்‌ இதயத்தையே ஆலயமாகக்‌ கொண்டு தினமும்‌ 
எழுந்தருளியிருக்கும்‌ குருவே, தேவரீர்‌ அருளிய தத்துவ 
ஞானமானது பிறவிக்குக்‌ காரணமான சஞ்சிதவினை 
களின்‌ வேராயெ அவித்தையை அறுத்து பரிபூரண 
பரமானந்தமான பிரம்மத்தின்‌ கண்‌ அபேதமாயிருக்கும்‌ 
முக்தியைத்‌ தரவல்ல இம்‌ மகத்துவத்தை, மிக்க கற்றவர்‌ 
களாய்த்‌ குணதோஷங்களைப்‌ பகுத்தறிய வல்லோரும்‌ 
அறிந்து அதனைப்‌ பெற்று உய்யாமல்‌ மென்மேலும்‌ 
வினைகளைச்‌ செய்து கர்மமாம்‌ படுகுழியில்‌ விழுந்து 
வருந்துகின்ற காரணத்தை உரைப்பீராக என்று சீடன்‌ 
கேட்டான்‌. 


அழிவி லாததற்‌ பதந்தனை மைந்தனே அகமுகத்‌ தவர்சேர்வர்‌ 
வழிந டப்பவர்‌ பாராமுக மாயினால்‌ மலர்ந்தகண்‌ ணிருந்தாலும்‌ 
குழியில்‌ வீழ்வர்கா ணப்படி வெளிமுகங்‌ கொண்டுகா மிகளானோர்‌ 
பழித ரூம்பிற விக்கட லமுந்துவர்‌ பரகதி அடையாரே. ட 


நித்திய பூரணமான பரமபதத்தை மைந்தனே, புற 
நாட்டமின்றி அகத்தில்‌ மட்டும்‌ நாட்டமுடைய 


அகமுடையோர்‌ அடைவார்கள்‌. வழிநடப்பவர்‌ பாராமுக ர்‌ 


மாயிருந்தார்களானால்‌ பிரகாசமான இரு கண்களை 
உடையவர்களாயினும்‌ எப்படிக்‌ குழியின்‌ கண்‌ 
வீழ்வரோ, அப்படி புற நாட்டம்‌ கொண்டு பகிர்முக 
வுடையவரான இகலோக பரலோக இன்பங்களில்‌ 
ஆசையுடையோர்‌ பழிக்கத்தக்க பிறவிக்‌ கடலில்‌ விழுந்து 
அழுந்துவர்‌, முக்தியடையாரே. 


சிறந்த நன்மையும்‌ தீமையும்‌ ஈசனார்‌ செய்விக்கும்‌ செயலன்றோ 
பிறந்த சீவர்க ளென்செய்வர்‌ அவர்கள்மேல்‌ பிழைசொலும்‌ 
வழியதோ 
துறந்த தேசிக மூர்த்தியே என்றிடில்‌ சுருதிநூல்‌ பொருள்மார்க்கம்‌ 
மறந்த மூடர்கள்‌ வசனிக்கும்‌ பிராந்திகாண்‌ மைந்தனே அதுகேளாய்‌. 
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யாவற்றையும்‌ துறந்த ஆசிரியரே! உலகில்‌ நிகழும்‌ 
சிறந்த நற்செயல்களும்‌ தீச்செயல்களும்‌ சூத்திரதாரியான 
ஈசன்‌ செய்விக்கும்‌ செயலன்றோ, பிறவியெடுத்த 
மனிதர்கள்‌ என்‌ செய்வார்கள்‌. அவர்கள்‌ மேல்‌ குற்றம்‌ 
காண்பதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன என்று கேட்பாயானால்‌, 
மைந்தனே, அது வேத சாஸ்திர நூற்கள்‌ கூறும்‌ 
பொருளின்‌ வழியை மறந்த அஞ்ஞானிகள்‌ சொல்லும்‌ 
மயக்கம்‌. விளக்குகிறேன்‌ கேளாய்‌. 


திகழ்ந்த ஈசனார்‌ சிருட்டியும்‌ சீவனார்‌ சிருட்டியும்‌ வெவ்வேறே 
சுகந்த னிற்பொது ஈசனார்‌ சிருட்டிகள்‌ சராசரப்‌ பொருளெல்லாம்‌ 
அகந்தை யாமபி மானங்கள்‌ கோபங்க ளாசைக ளிவையெல்லாம்‌ 
இகழ்ந்த சீவனார்‌ சிருட்டிக ளாகுங்கா ணீசனார்‌ செயலன்றே. 55 
சுத்த பிரம்மமாக விளங்கும்‌ ஈஸ்வர சிருஷ்டியும்‌, 
சீவர்களாகிய மனிதர்களுடைய சிருஷ்டியும்‌ வேறுவேறாம்‌. 
உலகத்தில்‌ யாவர்க்கும்‌ பொதுவான தாவர ஜங்கமம்‌ 
அனைத்தும்‌ ஈஸ்வர சிருஷ்டிகளாம்‌. மனிதர்களின்‌ அந்த 
கரணத்தில்‌ உதயமாகும்‌ நான்‌ என்னும்‌ அகந்தையாயெ 
அபிமானங்களும்‌, கோபங்களும்‌, ஆசைகளுமாதிய 
இவைகள்‌ எல்லாம்‌ வே சிருஷ்டிகளாம்‌, நிர்மலமான 
ஈஸ்வர சிருஷ்டிகள்‌ அல்ல. 


ஈஸ்வர சிருஷ்டி எப்போதும்‌ பொதுவாகவே உள்ளது. , 
மனிதர்களின்‌ சிருஷ்டியே அவைகளில்‌ பல பேதங்களைக்‌ 
கற்பிப்பது. எடுத்துக்காட்டாக ஒரு பெண்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. தேக அமைப்பில்‌ எல்லாப்‌ பெண்களும்‌ ஒரே 
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அமைப்பில்‌ தான்‌ இருக்கறொர்கள்‌. ஆனால்‌ மனிதர்கள்‌ 
தங்கள்‌ புத்தி விருத்தியினால்‌ உண்டான கற்பனையால்‌ 
உறவுகளை ஏற்படுத்திக்‌ கொண்டு .அந்த ஒரு 
பெண்ணையே தந்தைக்கு மகளாகவும்‌, பாட்டனுக்குப்‌ 
பேத்தியாகவும்‌, உடன்பிறந்தார்க்குச்‌ சகோதரியாகவும்‌, 
கணவனுக்கு மனைவியாகவும்‌, குழந்தைக்குத்‌ தாயாகவும்‌, 
மாமனாருக்கு மருமகளாகவும்‌, பேரப்பிள்ளைகளுக்குப்‌ 
பாட்டியாகவும்‌, கற்பித்துச்‌ சொல்கிறார்கள்‌, கோபத்தி 
னால்‌ தண்டனை தருவதும்‌, வெறுப்பினால்‌ வேண்டா 
தவர்‌ என்றும்‌, பொறாமையால்‌ விலகி நிற்பதும்‌, 
ஆசையால்‌ நெருங்கி வருவதுமாக சீவர்கள்‌ பல 
பேதங்களைக்‌ காண்பித்து நிற்றொர்கள்‌. 
மூவ ராம்பரன்‌ சிருட்டிக ளுயிர்க்கெலாம்‌ முத்திசா தனமாகும்‌ 
சீவ னார்செயும்‌ சிருட்டிக டங்களைச்‌ செனிப்பிக்கும்‌ பிணியாகும்‌ 
தாவ ராதிகள்‌ நசித்தீடி லொருவர்க்கும்‌ சனனங்கள்‌ நசியாது 
கோப மாதிகள்‌ நசித்திடில்‌ பந்தமாம்‌. கொடும்பிற விகள்போமே. 
56 
திரிமூர்த்தி ரூபமான ஈஸ்வரனுடைய சிருஷ்டிகள்‌ 
எப்போதும்‌ உயிர்களுக்கெல்லாம்‌ முக்தியடைய 
சாதனமாய்‌ விளங்குகின்றன. ஆனால்‌ வர்களின்‌ 
சிருஷ்டிகள்‌ ஸ்தூல சரீரங்களையுடைய சீவர்களை 
மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ தோற்றுவித்துப்‌ பிறவிக்‌ கடலில்‌ 
ஆழ்த்தும்‌ பிணியாகும்‌. ஈஸ்வர சிருஷ்டியான தாவரங்‌ 
கள்‌ முதலியன _ நாசமானால்‌ யாரொருவருக்கும்‌ 
ஜனனங்கள்‌ நசியாவாம்‌. ஆனால்‌ கோபம்‌, ஆசை, 
வெறுப்பு, பொறாமை உலோபம்‌ முதலிய சீவ 
சிருஷ்டிகள்‌ நாசமானால்‌ பந்தம்‌ உண்டாக்கும்‌ பிறவிகள்‌ 
போய்விடும்‌. 


“படைத்தளித்‌ தழிப்பமும்‌ மூர்த்திகளாயினை” 
தேவாரம்‌ 
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ஈசர்‌ காரியம்‌ பிரளயத்‌ தொழியவும்‌ எவர்பவம்‌ ஒழிந்தார்கள்‌ 

தேச காலதே காதிக ளிருக்கவும்‌ சீவகா ரியமோகம்‌ 

நாச மாக்கிய விவேகத்தி னுயிரொடு ஞானமுத்‌ தர்களானார்‌. 

பாச மோகங்கள்‌ பசுக்களின்‌ செயலன்‌ றிப்பசுபதி செயலன்றே.57 


பிரளய காலத்தில்‌ ஈஸ்வரனுடைய சிருஷ்டியாகிய 
சகலமும்‌ அழிகின்றன. அப்படியாயினும்‌ ஜனன நாசம்‌ 
ஒருவரும்‌ அடைவதில்லை. தேசம்‌, காலம்‌, தேகம்‌ 
முதலிய ஈஸ்வர சிருஷ்டிகள்‌ யாவும்‌ இருந்த போதிலும்‌, 
சீவ சிருஷ்டியாகிய அசை, கோபம்‌, அகங்காரம்‌ 
முதலியவற்றை ஒழித்தவர்கள்‌ உயிரோடு இவ்வுலகிலே 
யே ஞானம்‌ பெற்று ஜீவன்‌ முக்தர்களானார்கள்‌. 
ஆகையால்‌ பாச மோக அகங்காராதிகள்‌ அனைத்தும்‌ 
பசுக்களாகிய வேர்களின்‌ செயலேயன்றி பசுபதியாகிய 
ஈஸ்வரனுடைய செயலன்று. 


அச்சு வத்தமென்‌ றொருமரம்‌ அதிலிரண்டூ அரும்பற வைகள்வாழும்‌ 
நச்சு மங்கொரு பறவையம்‌ மரக்கனி -நன்றுநன்‌ றெனத்தின்னும்‌ 
மெச்சு மங்கொரு பறவைதின்‌ னாதென வியங்கியப்‌ பொருளாக 
வச்சு மாமறை சீவனை ஈசனை வகுத்தவா றறிவாயே. 68 


அஸ்வத்தா என்ற பெயருடைய ஒரு மரமுண்டு (அரச 
மரம்‌). அம்மரத்தில்‌ இளையிலே இரண்டு அரிய பறவைகள்‌ 
அமர்ந்திருக்கும்‌. அவ்விரண்டு பறவைகளுள்‌ போகங்களை 
விரும்புற ஒரு பறவை அம்மரத்தின்‌ கனிகளை, இது 
நன்று, இது நன்று எனத்‌ தின்னும்‌. யாவராலும்‌ துதிக்கப்‌ 
பட்ட மற்ற பறவை அம்மரத்தின்‌ கனிகளைப்‌ புசியாது 
இருக்கும்‌. இந்த எடுத்துக்காட்டை குறிப்பான அர்த்தமாக 
வைத்து, மகத்துவமுடைய முண்டக உபநிஷத்தில்‌ 
சிவனையும்‌ ஈசனையும்‌ பகுத்துக்‌ கூறிய வழியை நீ 
விசாரித்தறிவாயே. 


இ கணி 
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விருக்ஷத்தைப்‌ போல பல வழிகளில்‌ அனுபவிக்கத்தக்க 
தாய்‌ இருத்தலால்‌ சரீரம்‌ விருக்ஷம்‌ என்று கூறப்பட்டது. 
சரீர விருக்ஷமானது மேலான ' பிரம்மத்தை மூலமாக 
வுடையது. கீழான ' பிராணன்‌ முதலியவற்றைக்‌ 'கிளை 
களாகவுடையது என்பதால்‌ கீதையில்‌, வேர்கள்‌ 
மேலாகவும்‌, கிளைகள்‌ ழோகவும்‌ காட்சியளிக்கும்‌ 
தலைகீழாகத்‌ தொங்கும்‌ மரமாக அஸ்வத்த விருக்ஷம்‌ 
வர்ணிக்கப்பட்டுள்ளது. சரீர பஞ்சகம்‌ அஞ்ஞானத்தின்‌ 
இருப்பிடமாகவுள்ளது. க்ஷேத்திரம்‌ என்னும்‌ நாமம்‌ 
உடையது, சர்வ சீவர்களின்‌ கர்ம பலன்களுக்கும்‌ 
புகலிடமானது. அவித்தை, காம, கர்மங்களுடைய 
வாசனைக்கு இருப்பிடமான சூக்ஷம சரீர உபாதி 
யுடைய சீவனும்‌, ஈசனும்‌ ஆதிய இருவரும்‌ கூடியிருப்பது; 
கூடியிருக்கும்‌ அவ்விருவருள்ளும்‌ சூக்ஷம சரீர உபாதி 
யுடைய கக்ேத்ரக்ஞன்‌ என்னும்‌ சீவனே அவ்விருக்ஷ்‌ 
மாகிய சரீரத்தின்கண்‌ கர்மபலன்களால்‌ விளைகின்ற ௬௧ 
துக்கமயமான அநேகவித வேதனைகளின்‌ அனுபவத்தை 
யும்‌ இஷ்டபலன்களையும்‌ அஞ்ஞானத்தால்‌ புசிக்கின்றான்‌. 
சர்வக்ஞனாயெ பிரம்மானந்த ரூபமாயெ ஈசன்‌ 
புசிக்லென்‌. அந்த விருக்ஷத்திற்கு அந்நியனாகச்‌ சாட்சி 
மாத்திரமாக மட்டும்‌ இருந்து பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறான்‌. இதுவே முண்டக உபநிஷத்‌ சொல்லும்‌ விளங்கிய 
பொருள்‌. 


வளை ஏர்‌ எனனை எள ஏசாள்‌ ஏர்‌ ரன்‌ | 
என்ன: foe வண்ணை என்‌ ASR ॥ ₹ ॥ 
dva suparna sayuja sakhaya samanam vrksam parisasvajate | 


tayoranyah pippalam svadvattyanasnannanyo abhicakasiti Il 
-The Mundaka Upanishad 3.1,1 
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Suparnau, two birds; (the "word Suparna" 
being used to denote bidrs generally); Sayujau inseparable, 
consent, companions; Sokhayau, bearing the same name or 
having the same cause of manifestation, Being thus, they are 
perched on the same tree {'same', because the place where 
they could be perceived is identical). ‘Tree’ here means 'body;' 
because of the similitude in their liability to be cut or destroyed. 
Parishasvajate, embraced; just as birds go to the same tree for 
testing the fruits. This tree as is well known has its root high up 
(/&, in Brahman) and its branches (prand, etc.,) downwards; it is 
transitory and has its source in Avyakta (Maya). \t is named 
Kshetra and in it bang the fruits of the Karma of all living things. 
It is here that the Atman, conditioned in the subtle body to which 
ignorance, desire, karma and their unmanifested tendencies cling, 
and /svara are perched like birds. Of these two so perched, one, 
ie, kshetrajna occupying the subtle body eats, i.e. tastes from 
ignorance the fruits of karma marked as happiness and misery, 

. palatable in many and diversified modes; the other, ie., the lord, 
eternal, pure, intelligent and free in his nature, omnisicient and 
conditioned by maya does not eat; for, lie is the director of both 
the eater and the thing eaten, by the fact of lds mere existence 
as the eternal witness (of all); not testing, he merely looks on; 
for, his mere witnessing is direction, as in the case of a king. 

ர்‌ Sankara's Commentary 
இந்தச்‌ சீவனால்‌ வருமறு பகையெலாம்‌ இவன்செய லல்லாமல்‌ 
அந்தத்‌ தேவனால்‌ வருமென்ற மூடர்க எதோகதி அடைவார்கள்‌ 
இந்தச்‌ சீவனால்‌ வருமறு பகையெலாம்‌ இவன்செய லல்லாமல்‌ 
அந்தத்‌ தேவனால்‌ அன்றெனும்‌ விவேகி களமலவீ டடைவாரே. 
59 
இந்த சீவனால்‌ நேரிடும்‌ அசை, கோபம்‌ முதலியவற்றால்‌ 
ஏற்படும்‌ பகையெல்லாம்‌ இவனுடைய செயலே என்று 
கூறாமல்‌, இறைவனின்‌ செயல்‌ என்று கூறுவோர்‌ அதோ 
கதி அடைவார்கள்‌. இந்த சீவனால்‌ நேரிடும்‌ கிருத்தியங்‌ 
கள்‌ அனைத்தும்‌ இவன்‌ செயலேயன்றி அந்த இறைவனின்‌ 
செயல்‌ அல்ல என்று உணரும்‌ விவேகிகளே பரிசுத்தமான 
வீடு பேற்றை அடைவார்கள்‌. 


ட அ 


நலமெய்‌ ஐயனே எல்லவர்க்‌ கும்தெய்வ நாயகன்‌ பொதுவானால்‌ 
சிலரை வாழ்வித்தும்‌ சிலரொடு கோபித்தும்‌ செய்வதே 
னென்றாயேல்‌ 
குலவு மக்களைத்‌ தந்‌ைதையோல்‌ சிட்டரைக்‌ குளிர்ந்துதுட்‌ 
டரைக்காய்வர்‌ 
கலை கள்நல்வழி வரச்செயும்‌ தண்டமும்‌ கருணையென்‌ 
i றறிவாயே. 60 
யாவர்க்கும்‌ நலம்‌ தரும்‌ உண்மையே உருவெடுத்து 
வந்த குருவே! சிஷ்டர்துஷ்டர்‌ என்னும்‌ யாவர்க்கும்‌, 
எல்லா தெய்வங்களுக்கும்‌ இறைவனாகிய ஈஸ்வரன்‌ 
பொதுவானவன்‌. ஆனால்‌, சிலருக்கு இக வாழ்வுக்கு 
வேண்டிய வளங்களையும்‌, பரவாழ்வுக்குரிய ஞானத்தை 
யும்‌ முக்தியையும்‌ கொடுத்து வாழ்விப்பதும்‌, சிலர்‌ மீது 
கோபித்து அவர்களுக்குத்‌ தீராத்‌ துயரங்களைக்‌ கொடுத்துத்‌ 
குண்டிப்பதும்‌ ஏன்‌ என்று கேட்டாயானால்‌, தன்னுடைய 
புத்திரர்களைக்‌ குணங்கண்டு சீராட்டுவதும்‌, குற்றங்கண்டு 
கோபித்தலும்‌ செய்கின்ற ஒரு தந்தையைப்‌ போல, 
தன்னால்‌ அருளிச்‌ செய்யப்பட்ட சாஸ்திர விதிகளின்படி 
நடக்கும்‌ சாதுக்களை மகிழ்வித்து, நெறி தவறிச்‌ 
செல்லும்‌ மக்களைத்‌ தண்டிப்பான்‌ இறைவன்‌. 
சலவைத்‌ தொழிலாளி துணிகளை உவர்‌ பிடித்து 
வெள்ளாவி வைத்து கல்லில்‌ அடித்து தவைப்பது அத்துணி 
களின்‌ அழுக்கை "போக்கும்‌ நிமித்தமேயன்றி அதைக்‌ 
கிழிப்பதின்‌ பொருட்டல்லாதது போல ஈஸ்வரனும்‌ வழி 
குவறிப்‌ போனவர்க்குத்‌ தரித்திரம்‌, வியாதிகள்‌, துயரங்‌ 
களைக்‌ கொடுத்து அவர்களுடைய பாவங்களை நீக்கி 
நன்மார்க்கத்தில்‌ சென்று சுகமடையும்படி செய்விக்கும்‌ 
பொருட்டேயன்றி அச்சவர்களை கெடுக்கும்‌ 
பொருட்டல்ல என்றார்‌. 
வாளால்‌ அறுத்துச்‌ சுடினும்‌ மருத்துவன்பால்‌ 
மாளாத காதல்‌ நோயாளன்‌ போல்‌; மாயத்தால்‌ 
மீளாத்‌ துயர்‌ தரினும்‌ வித்துவக்கோட்டம்மா நீ 
ஆளா உனது அருளே பார்ப்பன்‌ அடியேனே 
-திவயப்பிரபந்தம்‌ -பெருமாள்‌ திருமொழி - குலசேகர ஆழ்வார்‌ 


| 
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வித்துவ கோட்டத்தில்‌ உள்ள பெருமாளே, நீ எனக்கு 
எவ்வளவு துன்பம்‌ தந்தாலும்‌, அந்தத்‌ துன்பங்களை 
தருவதற்குக்‌ காரணமான உன்‌ அருளையே நான்‌ 
பார்ப்பேன்‌ என்கிறார்‌. மருத்துவன்‌ அறுத்துச்‌ சுட்டாலும்‌, 
அவன்‌ மேல்‌ மாளாத காதல்‌ கொண்ட நோயாளன்‌ 
போல, நீ எனக்குத்‌ துன்பங்களைத்‌ தந்தாலும்‌, அதற்கான 
உன்‌ அருளையே நான்‌ நினைப்பேன்‌ என்கிறார்‌ 
குலசேகர ஆழ்வார்‌. 


மனைவி லங்கறு மைந்தனே கற்பக மரங்கனல்‌ புனல்மூன்றும்‌ 
தனைய டைந்தவர்‌ வறுமையும்‌ சீதமும்‌ தாகமும்‌ தவிர்த்தாளும்‌ 
அனைய ஈசனும்‌ அடைந்தவர்க்‌ கருள்செய்வ னகன்றவர்க்‌ _ 

்‌ கருள்செய்யா ஆ 
இனைய குற்றங்க ளெவர்குற்ற மாகுமென்‌ றெண்ணிநீ யறிவாயே 
ஈஷணாத்‌ திரயமெனும்‌ விலங்கை அறுத்த மைந்தனே! 
கற்பக மரம்‌, கனல்‌, புனல்‌ இவை மூன்றும்‌ பாரபட்‌. 
மின்றி தன்னை அடைந்தவர்க்கு வறுமையும்‌, குளிருபூ 
தாகமும்‌ தவிர்த்து இரட்சிக்கும்‌. அவை போல ஈசன்‌ 
தன்னை வழிபடுவோர்க்கு அநுக்கிரகம்‌ செய்வா ட 
தன்னை விட்டு நீங்கிச்‌ சென்றோர்க்கு அநுகஓ எ 
செய்யான்‌. இத்தகைய தோஷங்கள்‌ எவருஷ ம்‌ 
குற்றங்கள்‌ ஆகுமென்று எண்ணி நீ விசாரிக கரி 
கடவாய்‌, யக்‌ 
ஒன்று கேள்மக னேபுமான்‌ முயற்சியா லுறைத்துமா நுடஃ 
நன்று செய்யவே காட்டிய நூல்வழி நடந்துநல்‌ லவர்பில்டி என்‌ 
சென்று துட்டவா தனைவிட்டு விவேகியாய்ச்‌ செனித்தடி, பய 

ட யை 
நின்று ஞானத்தை யடைந்தவர்‌ பவங்கள்போம்‌ நிச்சய ஸ்ஸ்‌ 


ஒன்று சொல்கிறேன்‌ கேட்பாயாக மகனே! எம்‌ 6 
செய்பவரும்‌ மனம்‌, வாக்கு, மெய்‌ மூன்றையும்‌ ஸ்வ பல 
ஈடுபடுத்தி, தேகாபிமானமின்றிப்‌ பிரியமுடன்‌, இடை ம்‌ 


ஷி வே 


அர ௮ 2 ண 
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செய்தலாலே அந்தப்‌ பயன்‌ அடைதலாலும்‌, அங்ஙனம்‌ 
செய்யாவிடில்‌ அந்தக்‌ காரியம்‌ நிறைவேறாது என்பதாலும்‌, 
மேலெழுந்தவாரியாக முயற்சி செய்யக்‌ கூடாது. 
மானுடர்க்கு பிர ம்மானந்தம்‌ கொடுக்கவே ஈஸ்வரன்‌ 
உண்டாக்கெ சுருதி எனப்படும்‌ வேதங்களிலே சொல்லப்‌ 
பட்டிருக்கன்ற நெறிமுறைகளை அப்பியாசித்து, பர 
ஞானம்‌ அடைந்திருக்கிற பிரம்மவித்துக்களைப்‌ பின்பற்றி “ 
உபதேசம்‌ கேட்டு, சிந்தித்து, பின்‌ தெளிந்து, காமம்‌, 
குரோதம்‌ முதலிய மலின வாசனைகளை விட்டொழித்து, 
ஆத்மா பரமாத்ம விவேகத்தை உடையவர்களாய்‌, 
அஞ்ஞானத்தில்‌ செனித்த மாயையை விட்டு விலக 
நின்று ஞானம்‌ பெற்றவர்களுக்கு பிறவித்‌ துன்பம்‌ போய்‌ 
விடும்‌. இது நிச்சயம்‌. 


இந்த ஞானம்தான்‌ வருவதெப்‌ படியெனில்‌ இடைவிடா விசாரத்தால்‌ 
வந்த டைந்திடும்‌ விசாரம்தான்‌ ஏதெனில்‌ அநாதியாம்‌ சரீரத்தில்‌ 
இந்த நானெவன்‌ சித்தெது சடமெது இரண்டுமொன்‌ றாக்கூடும்‌ 
பந்த மேதுவீ டேதென வுசாவுதல்‌ பகர்‌ விசா ரமதாகும்‌. 63 


்‌ இந்த ஞானம்‌ எப்படி வரும்‌ என்றால்‌ இடைவிடாது 
நெடுங்கால நேசத்துடன்‌ ஆத்ம அநாத்ம விசாரணை 
செய்கின்றதாலேயே தத்துவ ஞானம்‌ உண்டாகும்‌. 
விசாரம்‌ என்னவென்றால்‌, காணாமற்‌ போன பொருளை 
அது” எந்த இடத்தில்‌ காணாமற்‌ போயிற்றோ அந்த 
இடத்தில்‌ தேடி அடைவது போல, சரீரத்‌ திரயத்தில்‌ 
மறைபட்டிருக்கும்‌ ஆத்மாவைப்‌ பற்றிய ஞானத்தை சாீரத்‌ 
இரயத்திலே தான்‌ விசாரிக்க வேண்டும்‌. தேகேந்திரிய 
பிராண மனோ புத்தி அவித்தை சீவன்‌ ஆகியவற்றுள்‌ 
நானென்பது எது? சித்தா இருப்பது எது? சடமாயிருப்பது 
எது? சித்‌ சடம்‌ இரண்டும்‌ ஒன்றாகக்‌ கூவெதற்கேதுவான 
பந்தம்‌ என்பது எது? வீடு: பேறு என்பது எது? என்று 
இவை எல்லாவற்றையும்‌ விடாது அழுத்தமாக 
ஆராய்தலே விசாரமாகும்‌. 
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போன சென்மங்கள்‌ தமிலனுட்டித்தநற்‌ புண்ணிய பரிபாகம்‌ 
ஞான மாக்குமே விசாரமே னென்றிடில்‌ நாமுரைத்‌ திடக்கேளாய்‌ 
ஆன புண்ணியம்‌ ஈசுரார்ப்‌ பணம்செயி ன்‌அசுசிபோம்‌ சுசியாகும்‌ 
மான தம்பினை விசாரித்து ஞானத்தை மருவுமென்‌ றறிவாயே. 
64 
முன்‌ சன்மங்களில்‌ அப்பியாசம்‌ செய்த நற்கரும 
பரிபாகத்தால்‌ ஞானம்‌ உதிக்குமே. அப்படியிருக்க ஆத்ம 
அநாத்ம விசாரணை என்றாயாகில்‌, நாம்‌ சொல்லுகின்ற 
பதிலைக்‌ கேட்பாய்‌. கத்தம்‌ வருணாசிரமங்களுக்குரிய 
நற்கருமங்களை ஈசுரார்ப்பணமாகச்‌ செய்யின்‌ அந்தக்‌ 
கரணத்தில்‌ உள்ள காமம்‌, வெகுளி, மயக்கம்‌ முதலிய 
அசுத்தங்கள்‌ நீங்கி நிராசை பொறுமை, உதாரம்‌ 
முதலிய இத்தசுத்தி உண்டாகும்‌. சுத்தமான மனம்‌ 
பின்னர்‌ சித்‌ சடங்களை விசாரித்து ஞானத்தைப்‌ 
பொருந்தும்‌ என்று அறிவாயாக. 
பலனை எதிர்பார்க்காமல்‌ நற்கருமங்களை நாம்‌ 
ஈஸ்வரார்ப்பணமாகச்‌ செய்தால்‌, அவற்றின்‌ பயனாக 
சித்த சுத்தி உண்டாகும்‌. அதன்மேல்‌ மனம்‌ நித்தியம்‌ 
எது, அறித்தியம்‌ எது, நாம்‌ யார்‌ என்பனவற்றை 
விசாரித்து ஞானத்தை அடையும்‌. நிஷ்காமிய கர்மம்‌ 
சித்த சுத்தியைத்‌ தருமேயன்றி விசாரத்தைப்‌ போல்‌ 
நேரே ஞானத்தை அளிக்கவல்லகல்ல. ஆகையால்‌ 
நிஷ்காமிய கர்மத்தால்‌ சித்த சுத்தி வந்தபின்‌ விசாரம்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌ என்பதை விளக்குகிறார்‌. 
பத்தி யும்வயி ராக்கிய மூம்பர லோகமும்‌ அணிமாதி. 
சித்தி யும்தவ நிட்டையும்‌ யோகமும்‌ தியானமும்‌ சாரூப 
முத்தி யும்தரும்‌ விசித்திர கருமங்கள்‌ மோகமாத்‌ திரந்தள்ளும்‌ 
புத்தி தந்திடல்‌ அருமையோ விசாரமேன்‌ புண்ணிய குருமூர்த்தி, 
65 
ஈஸ்வர பக்தியையும்‌, வைராக்கியத்தையும்‌, சுவர்க்க 
லோகமும்‌, அணிமா முதலான அஷ்டமாசித்திகளையும்‌, 
தவத்தில்‌ உறுதியாக நிற்றலையும்‌, அஷ்டாங்க யோகத்தை 
யும்‌, சகுண நிர்குண தியானத்தையும்‌, சாரூப மோட்சமும்‌ 
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தருகின்ற விசித்திரமான நற்கர்மங்கள்‌, தன்னை பிரம்மமாக 
உணர இயலாத வகையில்‌ வைக்கும்‌ அந்த மோகத்தைப்‌ 
போக்கும்‌ ஞானத்தை மட்டும்‌ கொடுப்பது அரிதோ? 
விசாரம்‌ எதற்காக என்று விளக்க வேண்டும்‌, தருமமே 
வடிவான குருவே எனச்‌ சீடன்‌ விண்ணப்பித்தான்‌. 


வேட மாறிய பேர்களை அறியவே வேண்டினால்‌ மகனேகேள்‌ 
கூட மாமவர்‌ சுபாவங்கள்‌ சீலங்கள்‌ குறிகளாய்ந்‌ தறியாமல்‌ 
ஓடி யும்குதித்‌ தும்தலை கீழ்நின்றும்‌ உயர்ந்தகம்‌ பத்தேறி 
ஆடி யும்பல கருமங்கள்‌ செய்யினும்‌ அவருண்மை தெரியாதே. 
66 
மகனே! மாறுவேடம்‌ கொண்டவர்களை, யார்‌ என்று 
அறிய விரும்பினால்‌ அவர்களுடைய குணங்களையும்‌, 
நடையுடை பாவனைகளையும்‌, அடையாளங்களையும்‌ 
ஆராய்ந்து, அவர்‌ இன்னார்‌ என்றறிய வேண்டும்‌. அதை 
விட்டுவிட்டு, ஓடியும்‌, குதித்தும்‌, தலை கீழாக நின்றும்‌, 
உயரமான கம்பத்தில்‌ ஏறிஆடியும்‌, இவ்வாறான பல 
செயல்களைச்‌ செய்தாலும்‌ அவருடைய யதார்த்தமான 
உண்மை தெரிய வராதே. 


இன்ன வாறந்தப்‌ பிரமத்தை அறிவிக்கும்‌ இலக்கணத்‌ தால்வேதம்‌ 
சொன்ன ஞானமும்‌ விசாரத்தால்‌ வருமன்றிச்‌ சுருதிநூல்‌ படித்தாலும்‌ 
அன்ன தானங்கள்‌ தவங்கள்மந்‌ திரங்களா சாரங்கள்‌ யாகங்கள்‌ 
என்ன செய்யினும்‌ தன்னைத்தா னறிகின்றது இவைகளால்‌ வாராதே. 
67 
இத்திருஷ்டாந்தத்தின்படி, வர்ணங்கள்‌ பொருந்திய 
வஸ்துக்களோடு கூடி அவ்வண்ணமாய்த்‌ தோன்றும்‌ 
ஸ்படிகம்‌ போலப்‌ பஞ்சகோசங்களோடு கூடி அவைகளே 
தானாய்த்‌ தோற்றும்‌ அப்பிரம்மத்தை சொரூபம்‌", 
தடஸ்தம்ந அதத்யாவிருத்தி5 என்னும்‌ மூவகை 
இலக்கணங்களால்‌ தெரிவிக்கப்பட்ட வேதம்‌ சொன்ன 
பிரம்மான்ம ஐக்கிய ஞானமும்‌ விசாரத்தால்‌ வருமேயன்றி, 
வேதநூற்கள்‌ படித்தாலும்‌, அன்னதானங்கள்‌ செய்தாலும்‌, 
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தவங்கள்‌, மந்திர செபங்கள்‌, ஆசாரங்கள்‌, யாகங்கள்‌ 
இவற்றில்‌ யாது செய்யினும்‌ தன்னைத்‌ தான்‌ அறிவது 
இவைகளால்‌ ஆகாது. 

“பர ஞானம்‌ 

7 உலகப்‌ பற்றுக்களை அறுத்தல்‌ 

5 தேகாதி அநாத்ம வர்க்கங்களை யுக்தியால்‌ நேதித்து (இது 
ஆத்மாவன்று, இது ஆத்மாவன்று எனத்‌ தள்ளி) உள்‌ நின்ற 
ஆத்மாவை அறிவிப்பதே அதத்யாவிருத்தி இலக்கணமாம்‌. 


துளங்கு தர்ப்பணம்‌ அழுக்கறக்‌ கைக்கொண்டு துலக்கினால்‌ 
போமன்றி 
விளங்கு புத்தியால்‌ உலகில்யார்‌ துலக்கினார்‌ விமலதே சிகமூர்த்தி, 
களங்க மாகுமஞ்‌ ஞானமு மப்படிக்‌ கருமத்தால்‌ கழுவாமல்‌ 
உளம்கு றித்தஞா னத்தால்‌ எப்படி ஒழியும்‌ தருள்வீரே. 68 
ஒளிர்கின்ற கண்ணாடியில்‌ படிந்த அழுக்கை அதற்கான 
சாதனங்களைக்‌ கொண்டு கையால்‌ துலக்கினால்‌ போகும்‌. 
அல்லாமல்‌ உலகில்‌ எவராவது விசாலமான புத்தியைக்‌ 
கொண்டு துலக்கினார்‌ யாவரோ? நிர்மலமான மனதை 
யுடைய ஆூரியரே, இவ்வாறிருக்க, களங்கமாகிய 
அஞ்ஞானமும்‌ நற்கருமத்தால்‌ நீக்கப்படாமல்‌, மித்தை 
யெனக்‌ கருதப்படும்‌ அந்தக்கரணத்தில்‌ உருவான 
ஞானத்தால்‌ எப்படி நீங்கும்‌? இதை விளக்க வேண்டும்‌. 
தர்ப்ப ணத்தினில்‌ களிம்புவாத்‌ தவமலம்‌ சகசமா தலின்மைந்தா 
கற்ப ளிங்கின்‌ கருநிறம்‌ சகசமாய்க்‌ கருத்ததன்‌ றாரோபம்‌ 
தர்ப்ப ணத்தில்‌ அழுக்கற வேண்டினால்‌ சாதனத்‌ தொழில்‌ வேண்டும்‌ 
கற்ப ளிங்கிலா ரோபமே கறுப்பெனக்‌ கண்டிட மனம்போதும்‌. 69 
கண்ணாடியில்‌ படிந்துள்ள களிம்பாகிய அழுக்கு 
உண்மையானது. ஸ்படிகக்‌ கல்லில்‌ கருநிறம்‌ தோன்றுவது 
உண்மையல்ல, அது ஆரோபம்‌. கண்ணாடியிலுள்ள 
அழுக்கை அகற்ற சாதனங்களைக்‌ கொண்டு கையால்‌ 
தொழில்‌ செய்ய வேண்டும்‌. ஸ்படிகக்‌ கல்லில்‌ தோன்றிய 
கருநிறம்‌ பொய்‌ என்றறிய மனம்‌ மட்டுமே போதும்‌, 
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மனமாகிய கண்ணாடியில்‌ சேர்ந்த பாவமாயெ அழுக்கு 
நீங்க, நற்கருமங்களாகிய சாதனம்‌ வேண்டும்‌. உண்மையில்‌ 
ஞானானந்த சொரூபமாகவுள்ள அன்மா என்றெ 
ஸ்படிகத்தில்‌ தோன்றுகிற அஞ்ஞானமாகிய கறுப்பு நீங்க 
தத்துவ ஞானம்‌ நிறைந்த மனம்‌ போதும்‌ என்கிறார்‌. 
இங்கு மப்படிச்‌ சச்சிதா னந்தத்தில்‌ இடர்சடம்‌ பொய்மூன்றும்‌ ' 
தங்கு மாயையின்‌ கற்பித மன்றியே சகசவாத்‌ தவமன்றே 
பங்க மாகுமஞ்‌ ஞானத்தைக்‌ கருமங்கள்‌ பகைசெய்யா துறவாக்கும்‌ 
துங்க ஞானமே கருமவஞ்‌: ஞானத்தைச்‌ சுடுகின்ற நெருப்பாமே. 
70 


அதுபோலவே, சச்சிதானந்த சொரூபத்தில்‌ தோன்றி 
யிருக்கும்‌ அசத்து, சடம்‌, துக்கமாகிய பிரபஞ்சாதிகள்‌ 
யாவும்‌ கிளிஞ்சலில்‌ வெள்ளி தோன்றுவது போல்‌ மாயை 
யால்‌ ஆரோபமாகத்‌ தோன்றியதன்றி சத்தியமானதன்று. 
பங்கம்‌ உண்டுபண்ணும்‌ அஞ்ஞானத்தை நற்கருமங்கள்‌ 
பகைத்து நாசம்‌ செய்யாமல்‌ தமக்கு உறவாக்கிக்‌ 
கொள்ளும்‌. பரிசுத்தமான ஞானமே கருமத்தையும்‌, 
அஞ்ஞானத்தையும்‌ சுட்டெரிக்கவல்ல அக்னியாகும்‌. 


மலைக்குள்‌ வைத்தபண்‌ டங்களை மறந்தவன்‌ வருடநூ றழுதாலும்‌ 
நினைத்து ணர்ந்தபின்‌ கிட்டுமப்‌ படியிந்த நீர்மல ஆன்மாவும்‌ 

அநர்த்த மானதன்‌ மறதியைக்‌ கெடுத்துத்தன்‌ னறிவினால்‌ காணாமல்‌ 
கனத்த கன்மங்கள்‌ நூறுகஞ்‌ செய்யினும்‌ காணுமோ காணாதே. 71 


ஒருவன்‌ தன்‌ வீட்டில்‌ எங்கோ ஓரிடத்தில்‌ இரத்தினம்‌ 
போன்ற விலைமதிப்புள்ள பொருட்களை மறைத்து 
வைத்து விட்டுப்‌ பிறகு அந்த இடத்தை மறந்து போனான்‌. 
அதற்காக அவன்‌ நூறு வருடம்‌ அழுது புரண்டாலும்‌ 
அப்பொருட்கள்‌ கிடைக்குமோ? ஒருபோதும்‌ கிடைக்காது. 
நிதானமாய்ச்‌ சிந்தித்துக்‌ கடைசியில்‌ மறதி நீங்கி, ஆ! 
கூடத்தின்‌ மேற்கில்‌ உள்ள அறையிலிருக்கும்‌ பெட்டகத்‌ 
தின்‌ மறைவறையில்‌ அல்லவா வைத்தோம்‌ என்பதை 
நினைவில்‌ கொண்டு வந்தால்தான்‌ அப்பொருள்‌ டைக்கும்‌. 
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அது போலவே, விசாரத்தால்‌ அஞ்ஞானமாகிய மறதி நீங்கி, 
அறிவினால்‌ பரிசுத்த ஆன்மாவைத்‌ தரிசிக்கும்‌ ஞானத்தைப்‌ 
பெற வேண்டுமன்றி நூறு யுகங்கள்‌ பெரிய பெரிய 
யாகங்கள்‌ போன்ற நற்கருமங்களைச்‌ செய்துவரினும்‌ அந்த 
ஞானம்‌ கிடைக்க மாட்டாது. 

எனவே விசாரமே ஞான சாதனம்‌ என்பதும்‌, கருமம்‌ 
ஞான சாதனம்‌ அல்ல என்பதும்‌ விளங்குகிறது. ஆனால்‌ 
நிஷ்காமிய கர்மம்‌ சத்த சுத்தி அளித்து, அதன்மூலம்‌ 
விசாரம்‌ உதித்து ஞானம்‌ பெறச்‌ செய்யும்‌ என்பதும்‌ 
உணரத்தக்கது. இதையே பகவான்‌ கீதையில்‌ கர்ம யோகம்‌ 
என்றருளினார்‌. 
நன்மை யாம்குரு வேசுகம்‌ தருவது ஞானமே யெனும்வேதம்‌ 
தன்ம பாவமிச்‌ சிரங்களால்‌ தேவர்கள்‌ தருவிலங்‌ குகள்மாந்தர்‌ 
சென்ம மாகுவர்‌ சாதியா சாரமே செய்தவம்‌ சுகமென்றும்‌ 
கன்ம காண்டத்தில்‌ விதிப்பதேன்‌ விதிக்கின்ற காரணம்‌ உரையீரே. 

72 

எனக்கு நன்மையே செய்துவரும்‌ குருவே! ஞானம்‌ 
ஒன்றே மோட்சத்தையளிப்பது என்று கூறும்‌ வேதம்‌, 
புண்ணிய கருமத்தால்‌ தேவர்களாகவும்‌, பாப்‌ கருமத்தால்‌ 
தாவரம்‌ முதல்‌ விலங்குகள்‌ வரையுள்ள பிறவிகளும்‌, 
இரண்டும்‌ கலந்த மிச்ர கருமத்தால்‌ மானிடப்‌ பிறவியும்‌ 
ஆவர்‌ என்றும்‌, அவனவன்‌ தன்‌ வருணாசிரம சாதியாசார 
ஒழுக்கங்களிலே தவறாமல்‌ நடத்தலே தவம்‌ என்றும்‌, 
: அதனால்‌ சுகமடைவான்‌ என்றும்‌ கரும காண்டத்திலே 
கூறியிருக்கறதே, அதன்‌ காரணத்தை விளக்க 
வேண்டுகிறேன்‌ என்று சீடன்‌ வினவினான்‌. 


தினமு மண்ணுகர்‌ பிள்ளைநோய்க்‌ கிரங்கியே தீம்பண்டம்‌ எதீர்காட்டிக்‌ 
கனம ருந்துகள்‌ ஒளித்துவைத்‌ தழைக்கின்ற கருணைநற்‌ றாய்போலே 
மனைய றங்கள்செய்‌ மகங்கள்செய்‌ நன்றென்று மலர்ந்தவா 
சகம்சொல்லும்‌ 
நினைவு வேறுகாண்‌ சுவர்க்ககா மிகளந்த நிண்ணயந்‌ தெரியாரே. 
79 
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மண்‌ முதலியவற்றை உண்டு நோயுற்றிருக்கும்‌ தன்‌ 
குழந்தையின்‌ நோயை நீக்கக்‌ கருதிய தாயானவள்‌, நேரே 
அதற்கு மருந்தை அளித்தால்‌ அது உட்கொள்ளாது. 
ஆகையால்‌ இனிய சுவையுடைய தின்பண்டங்களைக்‌ 
காட்டி அவற்றில்‌ மருந்தை ஒளித்து வைத்துக்‌ குழந்தை 
உண்ணும்படிச்‌ செய்றொள்‌. கருணையுடைய அந்தத்‌ 
தாயைப்‌ போலவே இல்லற தர்மங்களைச்‌ செய்‌, யக்ஞங்‌ 
களைச்‌ செய்‌ என்று வேதம்‌ கூறியதேயன்றி உண்மையில்‌ 
அதன்‌ கருத்து வேறாகும்‌. சுவர்க்க போகங்களை 
அனுபவிக்க ஆசையுடையவர்‌ அந்த உண்மைக்‌ கருத்தினை 
அறிய மாட்டார்கள்‌. 

“ஜனனம்‌ தோறும்‌ சாரமற்ற இந்த மண்‌ சார்ந்த 
விஷயங்களைத்‌ தேடி உண்டு வருவதால்‌, அஞ்ஞானி 
யாகிய பாலன்‌ அடைந்துள்ள பிறவிப்‌ பிணி என்ற 
நோய்க்கு மனமிரங்கி அதனைத்‌ தீர்க்கவல்ல பிரம்மான்ம 
ஐக்கிய ஞானத்தை ஒளித்து வைத்து அவனுக்கு விருப்ப 
மாகத்‌ தோன்றுகிற சுவர்க்க போகங்களைக்‌ காட்டி” 
என்று பொருள்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 

“கைவல்ய நவநீதத்தை அடைந்தவர்‌ விடயமண்‌ தின்று 
அலைவரோ பசியிலாரே” என்ற பாயிர வரிகளை இங்கே 
நினைவில்‌ கொள்ள வேண்டும்‌, 

போக மாருயிர்‌ கண்டதை யுண்பதும்‌ புணர்வதும்‌ இபல்பேகாண்‌ 
ஆக மங்களும்‌ சுபாவத்தை விதிக்குமோ அததனை தெரியாதோ 
காக மேகறுத்‌ திடுநெருப்‌ பேசுடூ கசந்திடு வேம்பேநீ 
வேக வாயுவே அசையென ஒருவரும்‌ விதித்திட வேண்டாமே. 74 
போகத்தைப்‌ புசிக்கின்ற சீவர்களுக்கு கிடைத்த 
உணவுப்‌ பண்டங்களை உண்பதும்‌, கிடைத்த பெண்‌ 
களோடு கலவி வைத்துக்‌ கொள்வதும்‌ சுபாவமேயாகும்‌. 
வேதங்கள்‌ சுபாவத்தை நியமிக்குமோ? சர்வஞானத்தை 
யும்‌ விளக்குகிற வேதங்களுக்கு அவ்வளவு தெரியாதா? 
காக்கையே! நீ கறுத்திடுவாய்‌, அக்கினியே, நீ சுடுவாயாக 
வேம்பே! நீ கசந்திடுவாய்‌, விரைந்து செல்லும்‌ காற்றே! 
நீ சலித்திடுவாய்‌ என்று ஒருவரும்‌ நியமிக்க 
வேண்டியதில்லையே. 
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வேதம்‌ போத பாக்கியமே பயனான கர்மங்களை விலக்கி 
னதேயன்றி விதித்ததன்று என்பதாம்‌. 


கள்ளும்‌ ஊனும்நீ விரும்பினால்‌ மகங்கள்செய்‌ காமத்தின்‌ 
மனதானால்‌ 
கொள்ளும்‌ பெண்டொடு கலவிசெய்‌ எனிலிவன்‌ குறையெலாம்‌ 
தொடானென்றே 
தள்ளும்‌ வேதத்தின்‌ சம்மதம்‌ சகலமும்‌ தவிர்வதே கருத்தாகும்‌ 
விள்ளும்‌ இவ்விதி என்னெனில்‌ பூருவ நியமாம்‌ விதியன்றே. 75 


மதுவும்‌, மாமிசமும்‌ நீ விரும்பினால்‌ யாகங்கள்‌ 
செய்து யாகஸ்தலத்தில்‌ அந்த யாகங்களில்‌ படைக்கப்‌ 
பட்ட மதுவையும்‌ மாமிசத்தையும்‌ பிரசாதமாக நீ 
உண்பாய்‌. மனம்‌ காமவயப்பட்டால்‌ மனைவியாக நீ 
விவாகம்‌ செய்த பெண்ணுடன்‌ கலவி செய்‌ என்று 
விதித்தால்‌ இவன்‌ நேரிட்ட போகங்களையும்‌, நேரிட்ட 
ஏனைய பெண்களையும்‌ தொடான்‌, விட்டு விடுவான்‌ 
என்பதே வேதத்தின்‌ சம்மதம்‌. அதலால்‌ சககலத்தையும்‌ 
தவிர்ப்பதே வேதத்தின்‌ கருத்து ஆகும்‌. முன்சொன்ன 
அவ்விதியானது என்ன விதியென்று நீ கேட்பாயானால்‌, 
£ அது பூர்வபக்ஷமான விதியாரும்‌. 


மதுவி றைச்சிகளூண்ணென்ற சுருதிபின்‌ மணந்துபா ரெனல்பாராய்‌ 
மிதுன விச்சையும்‌ புத்திரோற்‌ பத்தியால்‌ விரும்பென்ற விதிபாராய்‌ 
இதையும்‌ விட்டொழி அதிநயிட்‌ டிகவன்னிக்‌ ககிழ்ச்சியற்‌ 
றதும்பாராய்‌ 
அதைய றிந்துகன்‌ மங்களா சைகளொழிந்‌ தானந்தம்‌ அடைவாயே. 
76 


மது மாமிசங்களை யாகம்‌ செய்து புசியென்ற வேதம்‌ 
பின்னால்‌ அவற்றைப்‌ புசிக்காமல்‌ மோந்து பார்ப்பதோடு 
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விட்டு விடுவாயானால்‌ நெடுங்காலம்‌ சுவர்க்க போகங்‌ 
களை அனுபவிப்பாய்‌ என்று சொல்லியிருப்பதைச்‌ 
சிந்தித்துப்‌ பார்‌. பிறகு புத்திரோற்பத்தி நிமித்தம்‌ 
மட்டுமே மனைவியை அனுபவிப்பாய்‌ என்று கூறி 
_யிருப்பதையும்‌ பார்‌. மேலும்‌ நேரிட்ட ஸ்திர்களை 
யெல்லாம்‌ சேர்ந்தால்‌ இம்மையில்‌ பழியும்‌, மறுமையில்‌ 
நரக வேதனையும்‌ கிட்டும்‌ என்று கூறியிருப்பதோடு, 
மனைவியைச்‌ சேர்வதற்கு, இன்னின்ன தினங்களில்‌ 
தான்‌ சேரவேண்டும்‌ என்பது போன்ற பல விதிகளையும்‌ 
ஏற்படுத்துறெது. புசிப்பதற்காக உன்னால்‌ யாகங்களில்‌ 
பலியிடப்பட்ட ஆடு அல்லது மாடு பின்னர்‌ நீ மறு 
உலகில்‌ பிரவேசிக்கும்‌ போது கோபத்தோடு உன்னை 
எதிர்பார்த்திருந்து, இரும்பாலாயெ தன்‌ கூரிய கொம்பு 
களால்‌ உன்‌ வயிற்றைக்‌ குத்திக்‌ கிழிக்கும்‌. ஆகையால்‌ 
யாவையும்‌ விட்டொழி என்பதையும்‌ பார்‌. ஈஷணாத்‌ 
திரயத்தை விட்டு ஒழித்த சன்னியாசிக்கும்‌, நைஷ்டிக 
பிரம்மச்சாரிக்கும்‌ நிந்தை நீங்கி புகழ்ச்சி ஏற்பட்டிருப்ப 
தையும்‌ பார்‌. இவை யாவும்‌ அறிந்து சகல கர்மங்களின்‌ 
மீதுள்ள இச்சைகள்‌ நீங்கி ஞானத்தினால்‌ பிரம்மா 
னந்தத்தை அடைவாய்‌. 


உலக மானவஞ்‌ ஞானமும்‌ கருமமும்‌ உறவென்ற வழிகூடும்‌ 
பலவு மானவஞ்‌ ஞானமும்‌ ஞானமும்‌ பகையென்ப துளதானால்‌ 
நிலவி லேமறுப்‌ போலவஞ்‌ ஞானமும்‌ நீமலஞா னத்தோடே 
குலவி நின்றிந்தச்‌ சிருட்டிகள்‌ செய்யவும்‌ கூடுமோ குருமூர்த்தி. 
77 
உலக ரூபமான அஞ்ஞானமும்‌ நற்கருமங்களும்‌ 
ஒன்றிற்கொன்று சாதகமானது என்று கூறியது சரியே. 
பலவும்‌ தானான அஞ்ஞானமும்‌ ஞானமும்‌ ஒன்றிற்‌ 
கொன்று பாதகமானது என்பது உண்மையாயின்‌, சந்திர 
னிடத்து களங்கம்‌ போல்‌ அஞ்ஞானமும்‌ நிர்மலமான 
ஞானத்தோடு கூடப்‌ பொருந்திநின்று, இச்‌ சகத்திலுள்ள 
சிருஷ்டிகளைச்‌ செய்யவும்‌ கூடுமோ? குருவே என்று 
சீடன்‌ கேட்டான்‌. 


சொரூப ஞானமும்‌ விருத்தீஞா னமுமென்று சோதிஞானமு 
மிரண்டாம்‌ 
சொரூப ஞானமே விருத்தியின்‌ ஞானமாய்த்‌ தோன்றும்வே' 
றிலைமைந்தா 
சொரூப ஞானமஞ்‌ ஞானசத்‌ துருவன்று சுழுத்தியில்‌ கண்டாயே 
சொரூப ஞானத்தில்‌ மருவுமஞ்‌ ஞானத்தைச்‌ சுடும்விருத்‌ 
தியின்ஞானம்‌. 78 
மைந்தனே! ஞானமானது சொரூப ஞானம்‌, விருத்தி 
ஞானம்‌ என்று இரு வகைப்படும்‌. சொரூப ஞானமே பிறகு 
விருத்தி ஞானமாய்‌ மாறுகறெதேயன்றி வேறில்லை. சொரூப 
ஞானம்‌ அஞ்ஞானத்திற்கு சத்துருவல்ல என்பதை, ஆழ்ந்த 
நித்திரையில்‌ (சுஷாப்தி) கண்டாயன்றோ? அந்த சுஷுப்தி 
யில்‌ சொரூப ஞானத்தோடு கலந்து அழியாதிருந்த அந்த 
அஞ்ஞானத்தை விருத்தி ஞானம்‌ சுட்டெரித்து விடும்‌. 
சுழுத்தியிலே சொரூப ஞானம்‌ இருக்கிறது. (நாம்‌ 
என்று ஒரு நினைப்பு ; நான்‌ நல்லா தூங்கினேன்‌) 
தூங்கி எழுந்தால்‌ முன்னே இருந்த அதே அஞ்ஞானத்‌ 
தோட தான்‌ இருக்கிறோம்‌. இப்படி அஞ்ஞானத்தை 
நீக்க முடியாத சொரூப ஞானம்‌ திடீர்‌ என்று எப்படி 
விருத்தி ஞானமாக அஞ்ஞானத்தை சுட்டு எரிக்கும்‌? 
சொரூப ஞானம்‌ என்பது சாதாரண/சாமான்ய ஞானம்‌. 
விருத்தி ஞானம்‌ என்பது விசேஷே ஞானம்‌. 


சுழுத்தியில்‌ உள்ள சொரூப ஞானம்‌ என்பது ஆன்மப்‌ 
பிரகாசம்‌ மட்டுமே. அந்தக்கரண விருத்தி (செயல்பாடு) 
சுழுத்தியில்‌ இல்லை. சொரூப ஞானம்‌ ஒரு கொள்ளிக்‌ 
கட்டை போல அது தன்‌ வரை பிரகாசமாக இருக்கும்‌. 
ஆனால்‌ அறையை அதனால்‌ பிரகாசிக்க முடியாது. 
ஆனால்‌ அதை விசிறி விட்டு சுடர்‌ உண்டாகச்‌ செய்தால்‌, 
அப்போது அது இருளை நீக்கும்‌. அதுபோலச்‌ சொரூப 
ஞானம்‌ அஞ்ஞானத்தை அழிக்கக்‌ கூடியது இல்லை. 
அதுவே அந்தக்கரண விருத்தி கூட சேர்ந்து விருத்தி 
ஞானமாக ஆன பின்னால்‌ அந்தச்‌ சக்தியைப்‌ பெறுகிறது. 


188 


சூரிய சரணங்கள்‌ சிதறி இருப்பதால்‌ எதையும்‌ எரிக்க 
சக்தி இல்லாமல்‌ இருக்கறது. அதே கிரணங்கள்‌ சூரிய 
காந்த கல்லிலே (£5) பிரவேசித்து வெளிவந்து ஒரிடமாக 
குவியும்‌ போது அந்த வல்லமை வருகிறது. அதுபோல 
சமாதியிலே அந்தக்கரண விருத்தியுடன்‌ சொரூபஞானம்‌ 
சம்பந்தப்பட்டால்‌ விருத்தி ஞானமாகி அஞ்ஞானத்தை 
சுட்டு எரிக்கிறது. 


துருத்தி மாயையைச்‌ சுமுத்தியில்‌ சுடாதது சொளுபஞா னந்தானே 
விருத்தி ஞானமாய்ச்‌ சுட்டதெப்‌ படியெனில்‌ வெய்யிலா 
லுலகெங்கும்‌ 
பரித்த சூரியன்‌ சூரிய காந்தத்தில்‌ பற்றியக்‌ கிளியாகி 
எரித்த வாறுபோல்‌ சமாதியில்‌ விருத்தியா வெரிக்குமென்‌ 
றறிவாயே. 79 
துருத்தி விரிதலையும்‌ குவிதலையும்‌ உடையது, அது 
போல சிருஷ்டியின்போது சீவேசுவர ஜகத்தாக விரிந்து 
பின்‌ பிரளயத்தின்‌ போது சுருங்கி பிரம்மத்தில்‌ அடங்கு 
தலையுடைய மாயையாகிய அஞ்ஞானத்தைச்‌ சுஷுப்‌ 
யின்கண்‌ கெடுக்காதது சொரூப ஞானந்தானே; அதுவே 
விருத்தி ஞான ரூபமாய்‌ எரித்தது எப்படியெனில்‌, 
உலகெங்கும்‌ யாவர்க்கும்‌ உஷ்ணத்தைக்‌ கொடுத்துப்‌ 
பாதுகாக்கும்‌ சூரியன்‌ சூரிய காந்தக்‌ கண்ணாடியில்‌ 
பற்றி அக்கினியாக மாறிப்‌ பொருட்களை எரிப்பது 
போல்‌, நிஷ்டையின்‌ கண்ணுதிக்கும்‌ பூரண விருத்தி 
ஞானம்‌ விரோதியாக நின்று அஞ்ஞானத்தை எரிக்கும்‌ 
என்று உணர்வாய்‌. 
காரணமான கிரணத்தால்‌ தொடாத பொருட்கள்‌ காரிய 
மான அக்கினியால்‌ கெடுவது போல, சொரூப ஞானத்தால்‌ 
கெடாத அஞ்ஞானம்‌ அதிலுதயமான விருத்தி ஞானத்தால்‌ 
கெடும்‌ என்பதாம்‌. 
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அருளும்‌ ஐயனே திரிவித கரணத்தா லாகிய தொழிலெல்லாம்‌ 
கரும மல்லவோ விருத்திஞா னமுமந்த கரணகா ரியமன்நோ 
உரிய கன்மம்‌ அஞ்ஞானத்தைக்‌ கெடுக்குமென்‌ றோதினால்‌ ஆகாதோ 
பெரிய ஞானமென்‌ றதற்கு பெயரிட்ட பெருமையை யுரையீரே. 
80 

நான்‌ கடைந்தேறும்‌ பொருட்டு அடியேன்‌ வினவுகின்ற 
சந்தேகங்களுக்கு விடைகளிறுத்து அருளுகின்ற குருவே, 
மனம்‌, வாக்கு, மெய்‌ என்னும்‌ மூவகைக்‌ கரணங்களால்‌ 
ஆற்றப்படும்‌ கிரியைகள்‌ அனைத்தும்‌ கருமம்‌ அல்லவோ, 
விருத்தி ஞானமும்‌ அந்தக்கரணத்தின்‌ பரிணாமம்‌ ஆகலின்‌ 
அதன்‌ காரியம்‌ அல்லவோ? அகம்‌ பிரம்மம்‌ என்ற அந்த 
கரண விருத்தி ரூபமான கர்மம்‌ அஞ்ஞானத்தைப்‌ 
போக்குமென்று சொன்னால்‌ அது சாஸ்திரத்திற்கும்‌, 
பெரியோர்க்கும்‌ சம்மதம்‌ ஆகாதோ? மகத்தான ஞானம்‌ 
என்று அதற்கு ஒரு பெயரிட்ட மகிமையைச்‌ சொல்லி 
அருள்வீராக. 


விருத்தி ஞானமந்தக்‌ கரணத்தோடு விருத்தியா கிலுமைந்தா 
ஒருத்தி மக்களே தங்களில்‌ பகைக்கின்ற துலகெங்கும்‌ கண்டோமே 
கருத்த னாகிய புருடதந்‌ திரங்களாம்‌ கருமங்க ளவைபோல 
வருத்த ஞானமோ புருடதந்‌ திரமன்று வஸ்துதந்‌ திரமாமே. 81 


மைந்தா! நான்‌ பிரம்மம்‌ ஆகின்றேன்‌ என்னும்‌ 
விருத்தி ஞானமானது அந்தக்கரணத்தின்‌ பரிணாமம்‌ 
ஆயினும்‌, ஒரு தாயின்‌ மக்கள்‌ தங்களுக்குள்‌ பகைத்துக்‌ 
கொண்டிருப்பதை உலகெங்கிலும்‌ கண்டிருக்கிறோம்‌. 
கருமங்களானவை கர்த்தாவாகிய புருஷனின்‌ ஆளுகை 
க்கு உட்பட்டதாம்‌. விசாரப்‌ பிரயத்தனத்தால்‌ 
உண்டாகும்‌ விவேக ஞானமோ அக்கருமங்களைப்‌ 
போன்று புருஷனுடைய ஆளுகைக்கு உட்பட்டதன்று. 
அது வஸ்துவின்‌ ஆளுகைக்கு உட்பட்டதாம்‌. 
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ஒரு தாயின்‌ புத்திரர்களில்‌ ஒருவன்‌, அறிவாளியாக 
வும்‌, ஒருவன்‌ மூடனாகவும்‌, ஒருவன்‌ நல்லவனாகவும்‌, 
ஒருவன்‌ துஷ்டனாகவும்‌ காணப்படுவது போல மனதின்‌ 
கிரியாரூபமான நிர்குண உபாசனையும்‌, விவேக 
ஞானமும்‌ அந்தக்கரணத்தின்‌ காரியமே ஆயினும்‌, 
உபாசனை கர்த்தா ஆளுகை என்பதாலும்‌, ஞானம்‌ 
வஸ்து ஆளுகை ஆனதாலும்‌ அவை தம்முள்‌ ஒன்றுக்‌ 
கொன்று வேறென்பதாம்‌. 


வகுத்த கருமங்கள்‌ செய்யவும்‌ தவிரவும்‌ மற்றொன்றாக்‌ கவும்கூடும்‌ 
மிகுத்த ஞானமப்‌ படியன்று தியானமும்‌ விவேகஞா னமும்வேறே 
செகத்தி லொன்றையொன்‌ றாயிவன்‌ பாவிக்கும்‌ தியானம்கற்‌ 
பிதயோகம்‌ 
முகத்த மாய்க்கண்ட ஞானமே வாத்தவம்‌ மோகமர்ய்‌ மயங்காதே. 
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சாஸ்திரங்களில்‌ விதித்த மானசக்‌ கிரியாரூபமான 
உபாசனைகள்‌, தியானம்‌ இவற்றை ஒருவனுக்கு விருப்பம்‌ 
உண்டாகில்‌ விதிப்படி செய்யவும்‌, விருப்பம்‌ இல்லை 
யேல்‌ செய்யாமல்‌ விடவும்‌, வேறொரு பிரகாரமாகச்‌ 
செய்ய மனதுண்டானால்‌ அவ்வாறே செய்யவும்‌ இயலும்‌. 
மேலான ஞானமானது . தியானத்தைப்‌ போல்‌ 
ஒருவனுடைய விருப்பம்‌ நம்பிக்கை, விதி இவைகளின்‌ 
ஆளுகையில்‌ இல்லாமல்‌ பிரமாண பிரமேயங்களின்‌ 
ஆளுகைக்கு உட்பட்டிருப்பதால்‌ விருப்பப்படி செய்யவும்‌, 
தவிர்க்கவும்‌, மற்றொரு பிரகாரம்‌ அக்கவும்‌ முடியாது. 
லின்‌ மானசக்‌ கிரியாரூபமான தியானமும்‌ விசாரத்‌ 
தின்‌ வழி தோன்றும்‌ விவேக ஞானமும்‌ அந்தக்கரண ௧ 
ஈரியங்களேயானாலும்‌ வேறு வேறுதான்‌. உலகிங்கண்‌ 
ஒன்றை வேறொன்றாக இவன்‌ தியானிக்கும்‌ தியான 
மானது கற்பிதத்‌ தியானமாகும்‌. பிரத்தியட்சமாகக்‌ 
கண்ட ஞானமே வாஸ்தவமாம்‌. எனவே இவற்றின்‌ 
உண்மை அறியாது மயங்காகே. 
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கண்ட றிந்தது ஞானம்கேட்‌ டதுதனைக்‌ கருதுபா வனையோகம்‌ 
கண்ட பேர்சொலக்‌ கேட்டது மறந்துபோம்‌ கண்டது மறவாதே 
கண்ட வத்துமெய்‌ தியானவத்‌ துக்கள்பொய்‌ கறுவியஞ்‌ ஞானத்தைக்‌ 
கண்ட வக்கணம்‌ கொல்வது ஞானமே கருமமன்‌ றறிவாயே. 83 


ஒன்றைக்‌ கண்டு அனுபவித்து அறிந்து கொள்வது 
ஞானம்‌. கேட்ட வஸ்துவை கேட்ட வண்ணம்‌ பாவித்து 
நிற்பது மானச கர்மமாகிய பாவனை, தியானத்தின்‌ 
உருவம்‌. கண்டு அனுபவித்த பெரியோர்‌ உபதேசிக்கக்‌ 
கேட்டு தியானிப்பது மறந்து விடும்‌. நாமே கண்டு 
அனுபவித்தது மறவாதிருக்கும்‌. ஆகையால்‌ கண்டு 
அனுபவித்த வஸ்து மெய்யாம்‌. தியான வஸ்துக்கள்‌ 
பொய்யாம்‌. அஞ்ஞானம்‌ தோன்றிய உடனே அதன்‌ 
மீது கோபம்‌ கொண்டு கொன்று விடுவது விருத்தி 
ஞானமே, கருமம்‌ அன்று என அறிவாயாக. 


மான்‌, மழு, சதுர்ப்‌ புஜம்‌, நீலகண்டம்‌ முதலிய 
லக்ஷ்ணமுடைய சிவன்‌ வடிவத்தைக்‌ கேள்விப்பட்டவன்‌ 
அவ்வடிவத்தை மறந்து போதலும்‌, அவ்வடிவத்தைக்‌ 
கண்டு உணர்ந்தவன்‌ மறவாதிருத்தலும்‌ போல, 
சத்தியானந்த நித்திய பூரண ஊ்ஷ்ணமுடைய பிரம்ம 
சொரூபத்தைக்‌ கேள்விப்பட்டவன்‌ அசொரூபத்தை 
மறந்து போவான்‌. அச்‌ சொரூபாகாரமானவன்‌ மறவான்‌. 
அந்தகாரமானது ஆயுதங்களால்‌ நீங்காது, சூரியன்‌ உதய 
மானவுடன்‌ நீங்குவது போல, அஞ்ஞானமானது 
கருமத்தால்‌ கெடாது. விருத்தி ஞானம்‌ உதயமானவுடன்‌ 
கெட்டுப்‌ போகும்‌ என்பதாம்‌. 


சருவ முத்திரையைத்‌ தருகின்ற தியானமும்‌ சத்தியம்‌ அன்றென்றால்‌ 
சருவ முத்தியும்‌ சத்தியம்‌ அன்றன்று சங்கியா தேநீகேள்‌ 
உருவம்‌ கேட்டவன்‌ தியானிக்கும்‌ பொழுதிலவ்‌ உருவம்வாத்‌ 
தவமன்றே 
உருவம்‌ ஆகுமப்‌ பொழுதுகண்‌ ணால்கண்ட உருவம்வாத்‌ தவமாமே. 
84 


சர்வ முத்திரையைத்‌ தருகின்ற நிர்குண பிரம்மத்‌ 
தியானமும்‌ சத்தியமன்று என்றால்‌ அதனால்‌ கட்டும்‌ 
பிரம்ம சொரூபமான முக்தியும்‌ அசத்தியமோ என்று நீ 
சந்தேகம்‌ கேளாதே. சங்கு சக்கரத்தோடு கூடிய விஷ்ணு 
போன்ற இறை வடிவங்களை சாஸ்திரங்களாலும்‌, 
பெரியோர்களிடத்தும்‌ கேள்வியுற்று தியானிக்கும்‌ 
பொழுது அவ்வுருவம்‌ பாவனை மாத்திரமே அதலின்‌ 
சத்தியம்‌ அல்ல. அப்பாவனையானது திடப்பட்டு ௮ம்‌ 
மூர்த்தி தானாகும்போது கண்களால்‌ கண்ட அவ்வுருவம்‌ 
சத்தியமாகும்‌. பிரம்மத்தை சாஸ்திரங்களும்‌, பெரியோர்‌ 
களும்‌ உபதேசிக்கக்‌ கேட்டவன்‌ தியானிக்கும்‌ போது 
பாவனை மாத்திரம்‌ பிரம்மமாயிருத்தலின்‌, அப்பாவனா 
ரூபப்‌ பிரம்மம்‌ சத்தியமல்ல, தியான பரிபாக வசத்தால்‌ 
அடைகின்ற பிரம்மவஸ்து அனுபவ சொரூபம்‌ 
சத்தியமாம்‌. 


குரு உபதேசத்தால்‌ நிர்குணப்‌ பிரம்ம உபாசனை 
செய்யும்போது, இவன்‌ உபாசனை பாவனையே ஆதலால்‌ 
அது பொய்யாகும்‌. பிறகு உபாசனை திடப்பட்டு 
அதுவே தானாகும்போது அப்பிரம்ம சொரூபம்‌ 
உண்மையே ஆகும்‌. எடுத்துக்காட்டாக, யானையைப்‌ 
பார்த்திராத ஒருவனுக்கு யானையைக்‌ கண்ட ஒருவன்‌ 
யாயின்‌ உருவத்தை வரைந்து காட்டுகிறான்‌. அதைப்‌ 
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பார்த்த அம்மனிதன்‌ அதை போலவே தன்‌ மனதில்‌ 
பாவனை செய்கிறான்‌. அவன்‌ செய்யும்‌ பாவனையில்‌ 
தோன்றும்‌ யானை பொய்யே ஆகும்‌. ஆனால்‌ ஒரு 
நாள்‌ வீதியில்‌ வந்து கொண்டிருந்த யானையைக்‌ 
கண்டு இதுவே யானை என்று உணர்ந்து சந்தோஷம்‌ 
அடைந்தான்‌. அப்போது அவன்‌ பிரத்தியட்சமாகக்‌ 
கண்ணால்‌ கண்ட யானை சத்தியமானதேயாகும்‌. 


சடம தாகிய தியானம்மெய்‌ யாகிய சர்வமுத்‌ தியைநல்கும்‌ 
திடம தான தெப்படியெனில்‌ அவரவர்‌ தியானமே பிறப்பாகும்‌ 
உடல மாசையால்‌ தியானிக்கில்‌ தியானித்த வுடல்களா 
குவர்மைந்தா 
தொடர்ப வம்கெடச்‌ சொரூபமே தியானிக்கில்‌ சொரூபமா 
குவர்மெய்யே. 85 


பொய்யான நிர்குண தியானமானது, மெய்யான 
சர்வானந்த சொரூபமான பிரம்ம முக்தியைத்‌ தரும்‌ 
இடத்தையுடைத்தாயிருப்பது எப்படி எனில்‌, மரண 
காலத்தில்‌ அவரவர்‌ மனோபாவனையின்‌ சாரமாகவே 
மறு ஜன்மம்‌ அமையும்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. 
ஆதலின்‌, உடல்‌ மீது கொண்டுள்ள இச்சையால்‌ 
சகுணப்‌ பிரம்மங்களைத்‌ தியானிக்கில்‌ தியானித்த 
சகுணப்‌ பிரம்மங்களாவர்‌. அநாதி காலந்தொட்டுத்‌ 
தொடர்ந்து வரும்‌ பிறவிப்‌ பிணி நீங்க நிர்குண பிரம்ம 
சொரூபத்தையே தியானிக்கில்‌ நிர்குண பிரம்ம 
சொரூபமேயாவார்‌. 


முதல்‌ வரி: சொப்பனத்தில்‌ கண்டு மோகத்துக்‌ கலவி 
செய்த பெண்‌ பொய்யானாலும்‌, இந்திரிய ஸ்கலிதமாதல்‌ 
மெய்யே என்பது போலப்‌, பரிபூரணப்‌ பிரம்ம சொரூபத்‌ 
தியானம்‌ பொய்யானாலும்‌ அதனால்‌ உண்டாகும்‌. 
பரமோட்சம்‌ உண்மையாகும்‌. 


பிரம்ம ரூபத்தைத்‌ தியானித்த பேர்களும்‌ பிரம்மமா குவரென்றால்‌ 
நரச ரீரமாம்‌ குரவனே விசாரமேன்‌ ஞானமே னென்னாதே 

பரம பாவனை பரமோட்சமாம்‌ பின்பந்த பரோட்சமே அபரோட்சம்‌ 

திரவி சாரமாம்‌ ஞானமாம்‌ முக்தியாம்‌ தீர்வையீ தறியாயே. 86 


மானிட உருவெடுத்து வந்திருக்கிற என்‌ குருவே! 
பிரம்ம ரூபுத்தைத்‌ தியானித்தவர்களெல்லாம்‌ பிரம்மம்‌ 
ஆகுவார்கள்‌ எனில்‌ விசாரம்‌ எதற்கு, விசாரத்தினால்‌ 
அடையும்‌ ஞானம்‌ எதற்கு என்று கேளாதே. ஒருவன்‌ 
முதலில்‌ தியானிக்கும்‌ பிரம்ம பாவனைத்‌ தியானமானது 
பரோக்ஷ்மேயாகும்‌. போகப்‌ போக அது திடப்பட்ட 
பின்னர்‌ தான்‌ பரோக்ஷம்‌ அபரோக்ஷமாகி ஸ்திரமான 
விசாரமாய்‌ விருத்தி ஞானமாகும்‌. அதுவே முக்தியில்‌ 
கொண்டு சேர்க்கும்‌. இதுவே முடிவான கருத்து என்பதை 
அறிவாயாக. 


வீட தாம்பரி பூரண சொரூபத்தின்‌ விருத்திஞா னமும்கூடிச்‌ 

சேட மாகினா லகண்டமாம்‌ அனுபவ சித்திலயப்‌ படியென்றால்‌ 

சாடி நீர்மண்ணைப்‌ பிரித்ததேற்‌ றாம்பொடி தானுமண்‌ ணோடுமாயும்‌ 

ஊடி ஞானமும்‌ அறிவிலா மையைக்கெடுத்‌ தொக்கவே 
கெடூந்தானே. 87 


முக்தி ரூபமான பரிபூரண பிரம்ம சொரூபத்தில்‌, 
அந்தக்கரணத்திலுதித்த விருத்தி ரூபமான தத்துவ 
ஞானமும்‌ கூடிச்‌ சேஷமாயிருந்தால்‌ அகண்டமாயெ 
அனுபவ சித்தி எங்கனம்‌ கூடும்‌ என்று ஆட்சேபிக்கின்‌, 
நீர்‌ நிறைந்த ஜாடியிலுள்ள மண்ணை நீரினின்றும்‌ 
பிரிப்பதற்காக அதில்‌ சேர்க்கப்பட்ட தேற்றாங்‌ 
கொட்டைப்‌ பொடி நீரிலிருந்து அம்மண்ணைப்‌ 
பிரித்து விட்டுத்‌, தானும்‌ அந்த மண்ணோடு சேர்ந்து 
எப்படி கெடுமோ, அதுபோலவே விருத்தி ஞானமும்‌ 
அஞ்ஞானத்தோடேயே கெடும்‌. 
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இந்த நிச்சய முத்தருள்‌ அனுபவ மிருப்பதெப்‌ படியென்றால்‌ 
சிந்தை யற்றபூ மண்டல இராசனும்‌ சிசுவும்போல்‌ சுகமாவர்‌ 
பந்த முத்திகள்‌ மறந்துபோம்‌ உண்டென்று பலர்சொலி நகையாவர்‌ ' 
அந்த ரத்தையுண்‌ டூமிழ்ந்ததோர்‌ கொசுகெனு மவர்களை 
நகையாரோ. 88 


நிர்விகாரமாயும்‌, நிராகாரமாயும்‌, நிர்மலமாயும்‌, 
நித்தியமாயும்‌ இருக்கின்ற பிரபஞ்ச சொரூபானந்த 
னென்று தெளிவுற்ற ஞானியின்‌ அனுபவம்‌ எப்படி 
இருக்கிறது என்று கேட்டால்‌, சகல சுற்றுப்புற 
ராஜ்ஜியங்களையும்‌ கைவசப்படுத்திக்‌ கொண்ட 
மகாராஜா, இனிமேல்‌ ஜெயிக்க எந்த நாடும்‌ 
இல்லாததால்‌ சிந்தையில்‌ ஒரு எண்ணமும்‌ இன்றி 
திருப்தியுடன்‌ இருப்பது போலவும்‌, முலையுண்டு 
மஞ்சத்தில்‌ கடக்கும்‌ குழந்தை கண்ணால்‌ பார்த்தல்‌, 
காதால்‌ கேட்டல்‌, கை கால்களை அசைத்தல்‌ போன்ற 
செயல்களை தவிர நன்றெது, தீதெது என்றறியாமல்‌ 
சுகமாக இருப்பது போலவும்‌ சச்சிதானந்த சொரூப 
மாகின்ற தன்னைத்‌ தவிர வேறொன்றிலும்‌ கவனம்‌ 
இன்றியும்‌, பிராரப்த கர்ம வசத்தால்‌ செயல்களைச்‌ 
செய்து கொண்டிருப்பினும்‌, எதிலும்‌ பற்று இல்லாமல்‌ 
ஆனந்த சொரூபமாக இருப்பர்‌. இந்த ஞானிக்கு 
அஞ்ஞானத்தால்‌ பந்தம்‌ உண்டாயிருந்தது என்றும்‌ 
ஞானத்தால்‌ முக்தி உண்டாயிற்று என்பதும்‌ மறந்து 
போகும்‌. ஆகையால்‌ பஞ்சகோசத்துள்‌ மறைபட்டு 
பந்தத்தால்‌ கட்டுண்டு உடைக்கிறோம்‌. அதிலிருந்து 
விடுபட்டு ஞானம்‌ பெற்று மோட்சம்‌ அடைய 
வேண்டும்‌ என்று யாராவது சொன்னால்‌ “ஒரு கொசு 
ஆகாசத்தை விழுங்கி பின்‌ அதை கக்கிவிட்டதைப்‌ 
பார்த்தேன்‌” என்று ஒருவன்‌ கூறினால்‌ பிறர்‌ எப்படி 
நகைப்பார்களோ அப்படி நகைப்பான்‌. 
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விருத்தி ஞானம்‌ என்பது சுத்த சத்துவமாய்‌ உருவான 
அந்தகரண விருத்தியாகும்‌. மனம்‌ சத்துவம்‌ மாத்திரமாய்‌ 
நிற்கும்போது இதற்கு முன்‌ பல இடங்களில்‌ அலைந்து 
கொண்டிருந்த அதன்‌ வல்லமை முழுமையும்‌ ஒரே 
இடத்தில்‌ சேர்ந்து நிலைக்கிறது. அதுவும்‌ மாயையே 
ஆகும்‌. ஆனால்‌ சத்துவ குண மாயை, இது ஆவரண 
மாகிய அஞ்ஞானத்தை அழிக்கும்‌ சத்தியுடையது. 


இதையே முன்பு தத்துவ விளக்கப்‌ படலத்தில்‌, நஞ்சை 
வேறொரு நஞ்சாலும்‌, துணியில்‌ மண்ணால்‌ உண்டான 
அழுக்கை உவர்‌ மண்ணாலும்‌, இரும்பில்‌ செய்த அம்பினை 
வேறொரு அம்பினாலும்‌ உலகோர்‌ அழிப்பது போல 
அசுத்த மாயையை சத்துவ குணத்தின்‌ சுத்த மாயையால்‌ 
அழிப்பர்‌. பின்பு அந்த அசுத்த மாயையோடு சுத்த 


மாயையும்‌ “சவம்‌ சுடு தடி” போல்‌ அழியும்‌ என்று ஈ 


கூறியிருக்கிறார்‌. 


மலடி மைந்தனும்‌ தாணுவில்‌ புருடனும்‌ வான்மலர்‌ முடிசூடி 
இலகு கந்தர்ப்ப நகரிலே சுத்திகை இரசதம்‌ விலைபேசிக்‌ 
கலக மாயினார்‌ இடையில்‌ கயிற்றராக்‌ கடித்திரு வருமாண்டார்‌ 
அலகை ஆயினா ரெனும்விவ காரத்தை அறிந்தவன்‌ மயங்கானே 
89 
மூன்றாம்‌ வரிக்கு, கலக மாய்முயற்‌ கொம்பினால்‌ குத்தியே 
களைத்திரு வருமாண்டார்‌ என்றொரு பாடமும்‌ உண்டு. 


மலடி ஈன்ற மகனும்‌, கட்டையில்‌ தோன்றிய 
மனிதனும்‌ ஆகாயத்தில்‌ உண்டான புஷ்பங்களை 
முடியில்‌ சூடிக்‌ கொண்டு, விளங்குகிற கந்தர்வ 
நகரத்திலே, கிளிஞ்சலில்‌ தோன்றும்‌ வெள்ளியை விலை 
பேசி அது கலக்கத்தில்‌ முடிந்து நடுவில்‌ கயிற்றரவம்‌ 
தீண்டி இருவரும்‌ மாண்டு போய்‌, துர்மரணம்‌ 
ஆதலின்‌ பேயானார்கள்‌. இக்கதை பொய்யென்று 
கெளிந்தவன்‌ மயங்கான்‌. 
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இவையனைத்தும்‌ மாயையினால்‌ வரும்‌ மயக்கங்கள்‌ 
ஆதலால்‌ இவற்றை களைந்து சுவானுபூதியாய்‌ 
விளங்குவாய்‌ என்பதாம்‌. 


மாயை என்பது பொய்யெனில்‌ அதுபெற்ற வகையெலாம்‌ 
பொய்யாமே 

தாயை யன்றிமக்‌ களுக்கொரு பிறவியும்‌ சாதியும்‌ வேறுண்டோ 

சேய சொர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ நன்மையும்‌ தீமையும்‌ பாராமல்‌ 

தூய சத்துசித்‌ தானந்த பூரண சொளுபமா யிருப்பாயே. 90 


சுகத்திற்கு உபாதான காரணம்‌ என்று சொல்லப்படுகிற 
மாயை என்பது பொய்‌ எனில்‌ அம்மாயை கற்பித்த 
கூறுபாடுகள்‌ (மகத்‌ தத்துவம்‌, அகங்கார தத்துவம்‌, பஞ்ச 
குன்மாத்திரைகள்‌ முதலியவற்றின்‌ ரூபமான பிரடஞ்சம்‌) 
அனைத்தும்‌ பொய்யே ஆகும்‌. இஃது எதுபோல 
வென்றால்‌ தாயை அல்லாமல்‌ புத்திரருக்கு ஒரு பிறவியும்‌ 
சாதியும்‌ வேறே உண்டாமோ, (தூய்‌ யானையாகில்‌ 
குட்டியும்‌ யானையாய்‌, தாய்‌ புலியாகில்‌ குட்டியும்‌ 
புலியாய்க்‌ காண்டலின்‌) அது போலவாம்‌. சேய்மை 
யிலுள்ள சுவர்க்கமும்‌, நரகமும்‌, நல்ல விஷயங்களும்‌ 


தீங்கானவையும்‌ நிறைந்துள்ள இப்பிரபஞ்சம்‌ முழுவதை 
யும்‌ சத்தியமென்று பாராமல்‌ பொய்‌ என்று தள்ளி 
சுத்தமான சச்சிதானந்த பரிபூரண பிரம்ம சொரூபமாக 
இருப்பாய்‌. 


14 (க்‌ வ ம] 


பங்க யாசனன்‌ முதற்பல தேவரும்‌ பாருள பெரியோரும்‌ 
கங்கை யாதித்‌ தீர்த்தமும்‌ தேசமும்‌ காலமும்‌ மறைநூலும்‌ 
அங்க மாறும்மந்‌ தீரங்களும்‌ தவங்களும்‌ அசத்திய , 

, மெனச்சொன்னால்‌ 
எங்கள்‌ நாயக னேயத னாற்குற்ற மில்லையோ மொழியீரே. 91 


எங்கள்‌ இறைவனே! தாமரை மலரில்‌ எழுந்தருளி 
யிருக்க பிரம்ம தேவன்‌ முதலான பற்பல தேவர்‌ 
களும்‌, பூமியின்‌ கண்ணுள்ள மகான்களும்‌, கங்கை 
முதலான புண்ணிய தீர்த்தங்களும்‌, குருக்ஷேத்திரம்‌ 
முதலான புண்ணிய தேசங்களும்‌, திரிகாலங்களும்‌, 
வேதங்கள்‌ நான்கும்‌, தரிசனங்கள்‌ அறும்‌, பிரணவம்‌ 
முதலான மந்திரங்களும்‌, முனிவர்கள்‌ இயற்றுகின்ற 
தவங்களும்‌ பொய்‌ என்று சொல்வதினால்‌ பிழைகள்‌ 
ஒன்றுமில்லையே, சொல்வீர்‌. 


சொற்ப னந்தனில்‌ கண்டதைப்‌ பொய்யென்று சொல்வது 
பிழையானால்‌ 
அற்ப மாயையில்‌ தோன்றிய சகங்களை அசத்தெனல்‌ பிழையாமே, 
சொற்ப னந்தனில்‌ கண்டதைப்‌ பொய்யென்று சொல்லா 
மெனில்மைந்தா 
அற்ப மாயையில்‌ தோன்றிய சகமெலாம்‌ அசத்திய மெனலாமே. 
92 


மைந்தனே! சொப்பனத்தில்‌ கண்டதைப்‌ பொய்‌ 
யென்று கூறுவது குற்றமாயின்‌, அற்பமான மாயையில்‌ 
உண்டான பிரபஞ்சங்களைப்‌ பொய்‌ என்று சொல்வதில்‌ 
குற்றமாகும்‌. சொப்பனத்தில்‌ கண்டவுற்றை பொய்‌ 
என்பது குற்றமில்லை என்கிற வரையில்‌, மாயையில்‌ 
தோன்றிய பிரபஞ்சங்களை பொய்‌ என்று சொல்வதும்‌ 
தோஷமாகாது. 
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பொய்யை மெய்யென்ற மூடர்புண்‌ ணியரென்று புராணங்‌ 
கூப்பிடுமானால்‌ 

மெய்யை மெய்யென்ற ஞானிக்குக்‌ குற்றங்கள்‌ விதித்தசாத்‌ 
திரமுண்டோ 

பொய்ய தேதெனில்‌ நாமரூ பங்களாம்‌ பூதமா கியமாயை 

மெய்ய தேதெனில்‌ சச்சிதா னந்தமாய்‌ வியாபிக்கும்‌ ஆத்மாவே.93 


வேதங்களில்‌ ஞானகாண்டத்தில்‌ பொய்யென்று 
நிஷேதிக்கப்பட்ட சொரூபம்‌ முதலியவைகள்‌ மெய்‌ 
யென்று கூறி வழிபடுவோரையே புண்ணியவான்கள்‌ 
என்று புராணங்கள்‌ கூறுகின்றன. எனின்‌, வேதங்களில்‌ 
சத்தியம்‌ என்று கூறப்பட்ட உண்மைகளை மெய்‌ 
யென்று சாதிக்கும்‌ ஞானிக்கு குற்றங்கள்‌ விதிக்கும்‌ 
சாத்திரங்கள்‌ கூட உண்டோ? இல்லையே, நாமரூபங்‌ 
களாகிய மாயாகாரியங்களே பொய்யாம்‌. எங்கும்‌ 
நிறைந்த சச்சிதானந்த சொரூபமே சத்தியம்‌. 


க 


அனுபவமாக அந்த பிரம்ம சொரூப நிலையை 
அடைந்த ஞானியைப்‌ பற்றி இது கூறியதேயன்றி, சீவ 
பாவம்‌ கெடாது, ஆன்ம தரிசனம்‌ பெறாது, அஞ்‌ 
ஞானத்தில்‌ மூழ்கிக்‌ கிடப்போர்‌ புத்தகத்தில்‌ எழுதி 
யிருப்பதை மட்டும்‌ படித்துவிட்டு “எல்லாம்‌ பொய்‌, 
கோயிலில்‌ என்ன இருக்கிறது, எல்லாம்‌ நமக்குள்‌ 
இருக்கிறது” என்று வாயால்‌ பிதற்றித்‌ திரிந்தால்‌, 
அவர்கள்‌ தாம்‌ கெடுவதோடன்றி பிறரையும்‌ 
வேதனைக்குள்ளாக்குகிறார்கள்‌. 
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மாயை என்பதே துடையரார்‌ எப்படி வந்தது வருவானேன்‌ 
மாயை என்பது பிரமத்தின்‌ வேறெனின்‌ வத்துவும்‌ இரண்டாமே 
மாயை என்பதும்‌ பிரமும்‌ ஒன்றெனின்‌ வத்துவும்‌ பொய்யாமே 
மாயை என்றமே கங்களுக்‌ கொருசண்ட மாருதக்‌ குருமூர்த்தி. 94 


மாயையென்ற கரிய மேகங்களை விரட்டியடிக்க 
வல்ல சண்டமாருதம்‌ போன்ற குரு சுவாமிகளே! 
(1) மாயை என்பது எப்படிப்பட்டது? (2) அதை 
உடையோர்‌ யார்‌? (9) அது தோன்றிய விதம்‌ என்ன? 
(4) அது ஏன்‌ வந்தது? (5) மாயை என்பது பிரம்மத்தின்‌ 
வேறாகிய ஒரு பொருள்‌ என்றால்‌, ஏகம்‌ என்பது 
போய்‌ இரு பொருட்கள்‌ உள்ளன என்றாகுமே? 
(6) மாயையும்‌ பிரம்மமும்‌ ஒன்றெனில்‌, பிரம்மமும்‌ 
மாயையைப்‌ போல்‌ பொய்யாகுமே? இச்‌ 
சந்தேகங்களுக்கு விடை தரப்‌ பிரார்த்திக்கின்றேன்‌. 


அதனை இன்னதென்‌ றுரைத்திடப்‌ படாமையால்‌ அவாச்சிய 
வடிவாகும்‌ 
இதுத னக்குள துடலம்நான்‌ உலகுமெய்‌ எனுமவ ருடையோர்கள்‌ 
கதையி லாதபொய்‌ வந்ததிப்‌ படியென்று கண்டபே ரிலைமைந்தா 
விதன மாயையேன்‌ வந்ததென்‌ றால்புத்தி விசாரமற்‌ றதனாலே. 
95 
1) மாயை இப்படிப்பட்டது என்று கூறமுடியாது. 
ஆதலால்‌ அது அவாச்யெ வடிவாகும்‌. அதாவது 
வார்த்தைகளால்‌ விளக்கிக்‌ காட்ட இயலாது. 2) நான்‌ 
எனது என்ற புற்றுடையோராய்‌, தேகமே நான்‌, 
இவ்வுலகம்‌ மெய்யானது என்ற கருத்துடையோர்‌ 
மாயையை உடையவர்களாக இருக்கறொர்கள்‌. 3) இத்‌ 
தன்மையானதென்று வாக்கால்‌ கூற முடியாத அம்‌ 
மாயை இன்னவிதமாக உண்டாயிற்றென்று கண்டவர்‌ 
ஒருவருமிலர்‌. 4) விசனகரமான அம்மாயை ஏன்‌ வந்த 
தென்றால்‌, நாம்‌ யார்‌, இவ்வுலகம்‌ யாது, எப்படி 
வந்தோம்‌ .என்ற விசாரணை இல்லாததால்‌ வந்தது. 
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அருவ மாகுமா யாவித்‌ தைகள்விளை யாடூமுன்‌ தெரியாதே 
உருவ மாம்பல கந்தர்ப்ப சேனையாய்‌ உதித்தபின்‌ வெளியாகும்‌ 
பிரம சத்திகள்‌ அனந்தமாம்‌ அதைக்‌ கண்டு பிடித்திடல்‌ கூடாதே 
பரவு பூதங்கள்‌ கண்டனு மானத்தால்‌ பலருக்கும்‌ வெளியாமே. 
96 


ஒரு மாயாஜால வித்தைக்காரனின்‌ மாயாசக்தி 
அருவமானதால்‌ காண்போருக்கு தோற்றமாவதில்லை. 
அவன்‌ விளையாடிய பின்‌ அவனுடைய மாயாஜாலத்‌ 
தினால்‌ தோன்றும்‌ நாமரூபமான ஜனங்கள்‌, பிராணி 
கள்‌, பறவைகள்‌ முதலியவற்றைக்‌ காண்பதாலேயே 
அவனுடைய மாயாசக்தியை உணர்கிறோம்‌. அவன்‌ 
விளையாடுமுன்‌ அது நமக்குத்‌ தெரிவதில்லை. இவ்வாறே 
பிரம்மத்தின்கண்‌ எண்ணிறந்த சக்திகள்‌ உள்ளன. 
அவற்றை ஒருவரும்‌ கண்டறிய முடியாது. எங்கும்‌ 
விரிந்துள்ள பிரபஞ்சத்தில்‌ பஞ்ச பூதங்களின்‌ கலவை 
யால்‌ உண்டாகும்‌ காட்சிகளைக்‌ கண்டே அனுமானத்‌ 
தால்‌ 'அச்சக்திகளை உணர்கிறோம்‌. 


காரி யங்களும்‌ சத்தியா தாரமும்‌ காணுமற்‌ றதுமாயம்‌ 

பாரி னின்றமா யாவியும்‌ சேனையும்‌ பார்ப்பவர்‌ கண்காணும்‌ 

வீரி யம்திகழ்‌ வித்தையா யினசத்தி வெளிப்படா ததுபோலே 
பேரி யல்பிர மத்துக்கும்‌ உலகுக்கும்‌ பிறிதுசத்‌ திகஞுண்டே. 97 


பூமியின்‌ கண்‌ நிற்டின்ற மாயாஜால வித்தைக்‌ 
காரனும்‌, அவனுடைய மாயாஜால சக்தியினால்‌ 
ஆகாசத்தினால்‌ அவன்‌ தோற்றுவிக்கின்ற கந்தர்வ 
சேனைகளும்‌ பார்ப்பவர்களுடைய கண்களுக்கு 
வெளிப்படும்‌. பராக்ரமம்‌ உடைய அவனது வித்தை 
காட்டும்‌ சக்தியை யாரும்‌ காணவியலாது. அது 
போலவே மாயையின்‌ காரியங்களான பிரபஞ்சமும்‌, 
அதிலுள்ள ஜீவராசிகளும்‌ அம்‌ மாயா சக்திக்கு அதிகாரி 
யான பிரம்மமும்‌ பார்ப்பவர்களுக்குக்‌ காணப்படும்‌; 


எல்லாவற்றிற்கும்‌ காரணமான மாயை காணப்‌ 
படாது. மகத்துவம்‌ பொருந்திய (அதாரமாகிய) 
பிரம்மத்திற்கும்‌ (காரியமாகிய) உலகுக்கும்‌ இடையில்‌ 
எண்ணிறந்த சக்திகள்‌ உளவாம்‌. 

5) மாயாஜாலம்‌ காட்டும்‌ மாந்த்ரகனை விட்டு 
விட்டு அவன்‌ சக்தி வேறானதல்ல. மாயை பிரம்மத்‌ 
தின்‌ வேறெனின்‌ வஸ்துவும்‌ ஏகம்‌ என்பதின்றி 
இரண்டாகுமே என்ற சந்தேகத்தை விடுவாயாக. 


சத்தி சத்தனைத்‌ தவிரவே றன்றுகாண்‌ சத்தனாம்‌ மாயாவி 
வித்தை காட்டிய இந்திர சாலம்பொய்‌ வித்துவான்‌ மெய்யாம்போல்‌ 
புத்தி மைந்தனே சத்திமா னாகிய' பூரண ஆத்மாவின்‌ 
வத்து நீர்ணயம்‌ சொன்னதிட்‌ டாந்தத்தின்‌ வழிகண்டு தெளிவாயே. 
98 
6) பகுத்தறிகின்ற மதியை உடைய மாணாக்கனே! 
கந்தர்வ சேனையைத்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ இந்திரஜால 
சக்தி அவித்தைக்காரனுக்கு வேறானாலும்‌, வேறுபடாது 
அவனோடு ஒன்றியிருப்பதேயாம்‌. அதுபோலப்‌ 
பிரபஞ்சத்தைத்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ மாயை எனும்‌ சக்தி 
பிரம்மத்தைத்‌ தவிர வேறானாலும்‌, வேறன்று எனவும்‌ 
- கந்தர்வ சேனை மாயாஜாலக்‌ காட்சி முடியும்‌ போது 
அழிவதனால்‌ பொய்யாகவும்‌, அவ்வித்தையைக்‌ 
, காண்பித்த வித்தைக்காரன்‌ அழியாமையால்‌, மெய்யா 
கவும்‌ இருப்பது போல, மாயையின்‌ காரியமான 
பிரபஞ்சமெல்லாம்‌ அழிந்து போவதால்‌ பொய்யாகவும்‌ 
அம்மாயையைத்‌ தன்னிடத்தில்‌ உள்ள பிரம்மமானது 
அப்பிரஞ்சத்தைப்‌ போல்‌ அழியாமல்‌ மெய்யாக 
நிலைத்திருக்கும்‌ எனவும்‌ கெளிந்து கொள்வாய்‌ 
என்பார்‌. 
மாயை, அவித்தை, ஆவரணம்‌, விக்ஷேபம்‌, 
அஞ்ஞானம்‌, சக்தி, பிரகிருதி என்ற எல்லா வார்த்தை 
களும்‌ ஒன்றையே குறிக்கும்‌. 
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இல்லை யாகிய சத்தியை உண்டென்ப தெப்படி எனக்கேட்கில்‌ 
புல்லை யாதியாம்‌ அசேதனப்‌ பொருளெலாம்‌ பூத்துக்காய்ப்‌ 
பதைப்பாராய்‌ 
நல்லை யாம்மகனேயதி லதில்சிற்சத்தி நடந்திடா திருந்தக்கால்‌ 
தொல்லை யாய்வரும்‌ சராசர உயிர்க்கெலாம்‌ சுபாவங்கள்‌ 
வேறாமே. 99 
நற்குணங்களையுடைய புத்திரனே! பிரம்மத்தைத்‌ 
தவிர வேறில்லை என்னும்பொழுது மாயை எனும்‌ 
சக்தியை உண்டு என்று எப்படி சொல்வது எனக்‌ 
கேட்டால்‌, புல்‌ முதலிய செடி, கொடி அதிய சட 
வஸ்துக்கள்‌ அததற்குரிய காலத்தில்‌ புஷ்பித்துக்‌ காய்ப்‌ 
பதைப்‌ பார்த்ததில்லையா, ஆதி முதலே தோன்றி 
வருகின்ற அவ்வப்‌ பொருள்களில்‌ பிரம்மத்தின்‌ சக்தி 
யானது சஞ்சரிக்காதிருந்தால்‌ சராசரமான உயிர்கள்‌ 
அனைத்துக்கும்‌ சுபாவம்‌ வேறாகப்‌ போய்‌ விடும்‌. 


கருப்பை முட்டையுள்‌ பறவைகள்‌ பலநீறங்கலந்தசித்‌ திரம்பாராய்‌ 
அருப்ப மாம்சத்தி நியமமில்‌ லாவிடில்‌ அரசிலா நகர்போலாம்‌ 
நெருப்பு நீர்களாம்‌ கசப்புமே மதுரமாம்‌ நீசனும்‌ மறையோதும்‌ 
பொருப்பு மேகமாம்‌ கடலெலாம்‌ மண்களாம்‌ புவனமிப்‌ படிப்போமே 
100 
கருப்பையிலிருக்கும்‌ முட்டையிலுள்ள பறவைக்‌ 
குஞ்சுகள்‌ பொரித்து வெளி வரும்போது பல வர்ணங்‌ 
சிற்சுக்கியின்‌ நியமம்‌ இல்லாமற்‌ போனால்‌ உலகம்‌ 
அரசன்‌ இல்லாத பட்டணத்தைப்‌ போல எல்லாமே 
கட்டுப்பாடில்லாமல்‌ போகும்‌. . எப்படியெனில்‌, 
நெருப்பு தண்ணீராகக்‌ குளிரும்‌, கசப்பும்‌ இத்திப்பாகும்‌, 
குணத்தில்‌ மோனவனும்‌ வேத பாராயணம்‌ செய்வான்‌, 
மலையும்‌ மேகம்‌ போல்‌ சஞ்சரிக்கும்‌, சமுத்திரமும்‌ 
மணல்‌ மேடாகும்‌. இவ்வண்ணம்‌ ஐகத்தானது தன்‌ 
சுபாவத்திலிருந்து மாறுபடும்‌. 


. அ நல வக்‌ 
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கருப்பைக்குள்‌ முட்டைக்கும்‌ கல்லினுள்‌ தேரைக்கும்‌ 
விருப்புற்று அமுதளிக்கும்‌ மெய்யன்‌ - உருப்பெற்றால்‌ 
ஊட்டி வளர்க்கானோ வோகெடுவா யன்னாய்கேள்‌ 
வாட்டம்‌ உனக்கேன்‌ மகிழ்‌. 

-சாங்குசித்தர்‌ 


ஆர்க்கும்‌ காணவும்‌ அறியவும்‌ படாதென்றும்‌ அவாச்சிய 
வடிவென்றும்‌ 
சேர்க்கும்‌ நாமரூ பப்பயிர்‌ வித்தென்றும்‌ செப்பிய சிற்சத்தி 
பேர்க்கு மாறெங்கன்‌ பிரித்திடப்படாதெனில்‌ பிரமபா 
வனையொன்றாய்ப்‌ 
பார்க்கு மாறெங்கன்‌ முத்தியா குவதெங்கன்‌ பரமசற்‌ குருமூர்த்தி 
101 


மேலான சற்குருவே! யாவர்க்கும்‌ பார்க்கவும்‌, 
உணரவும்‌ கூடாது எனவும்‌, இன்னதென்று சொல்ல 
முடியாதது எனவும்‌, கற்பனையாகச்‌ சேர்க்கின்ற நாம 
ரூபமான பிரபஞ்சமாகிய பயிருக்கு விதை எனவும்‌ 
சொல்லிய மாயை ஆகிய இற்சக்தியை நீக்குமாறு 
எப்படி? நீக்க முடியாது என்றால்‌, பிரம்ம ஸ்வரூப 
சமாதியில்‌ அத்வைதமாக தரிசிக்குமாறு எப்படி? முக்தி 
அடைவது எப்படி? 


வாயுத்‌ தம்பனம்‌ சலத்தம்‌ பனம்மணி மந்திர மருந்தாலே 
தேயுத்‌ தம்பனம்‌ செய்திடில்‌ அதிலதில்‌ சிறந்தசத்‌ திகளெங்கே 
நீயச்‌ சச்சிதா னந்தமாய்‌ வேறொன்று நினைத்திடா திருப்பாயேல்‌ 
மாயச்‌ சத்திபோம்‌ ஈதன்றி மந்திரம்‌ மறைகளில்‌ காணோமே. 102 
மணிமந்திர ஒளஷதங்களினால்‌ வாயு ஸ்தம்பனமும்‌, 
அக்னி ஸ்தம்பனமும்‌ செய்தால்‌ அவ்வவற்றில்‌ விசேஷே 
மாகவுள்ள சலனம்‌, திரவ நெகிழ்ச்சி, திப்பு ஆகிய 
மூன்று சக்திகளும்‌ எங்கே காணப்படும்‌? அதுபோலவே 
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நீயும்‌ அந்த சச்சிதானந்த வடிவாகி மற்றொன்றையும்‌ 
நினையாதிருப்பாயானால்‌ மாயாசக்தி நீங்கும்‌. 
நிர்விகல்ப சமாதியாயெ இதைத்‌ தவிர ஜனன மரண 
ரூபமான மாயா நிவிர்த்திக்கு வேறு உபாயம்‌ வேதங்‌ 
களில்‌ பார்த்திலமே. 


மேவு மண்ணிலவ்‌ வியத்தமே வியத்தமாம்‌ விவகரித்‌ தீடவேண்டில்‌ 
நாவி னான்மண்ணைக்‌ குடமென்பர்‌ அக்குடம்‌ நசிப்பது நாவாலே 
பாவு நாமரூ பங்களை மறந்துமண்‌ பார்ப்பதே பரமார்த்தம்‌ 

சீவ பேதகற்‌ பிதங்களை மறந்துநீ சின்மய மாவாயே. 103 


திரளையான மண்ணில்‌ குலாலன்‌ வனைவதற்கு முன்‌ 
மறைபட்டிருந்த கடசக்தி குலாலன்‌ வனைந்த பின்‌ 
வெளிப்பட்டு கடம்‌ என்ற நாமத்தை அடையும்‌. 
கடத்தை விவரிக்கவேண்டின்‌ குடம்‌ என்பர்‌. அக்குடம்‌ 
உடைந்ததும்‌ மண்ணைத்‌ தவிர குடமின்மையால்‌, 
மண்‌ என்று நாவால்‌ மீண்டும்‌ சொல்லப்படும்‌. இப்படிக்‌ 
காரியமான கடம்‌ காரணமான மண்ணைத்‌ தவிர 
வேறின்மையால்‌, உண்டென்பதும்‌;உடைந்ததென்பதும்‌ 
வாக்கு மாத்திரமாதலால்‌, விரிவாகும்‌ கடம்‌ என்னும்‌ 
நாமம்‌, அதன்‌ வடிவம்‌ இவற்றை ஒதுக்கி விட்டு மண்‌ 
என்று பார்ப்பதே பரமார்த்தம்‌. அதுபோல ஆகாசம்‌ 
முதலிய நாமங்களும்‌ வடிவங்களும்‌ நிறைந்த இப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ பிரம்மத்தைத்‌ தவிர வேறின்மையின்‌, ஜகத்‌ 
என்பது வாக்கு மாத்திரமாம்‌. வேத்துவிதமாகிய நாம 
ரூப கற்பனைகளை பொய்‌ என்று ஒதுக்கி விட்டு 
சதானந்த சின்மயமாவாய்‌. 


மாயா சக்தியின்‌ காரியமான கடம்‌ மித்தை, 
சக்தியின்‌ ஆதாரமான மண்‌ சத்தியம்‌ என்னும்‌ 
சந்தோக்கய உபநிஷத்தின்‌ கூற்று. இப்பாடலில்‌ 
தொகுத்துக்‌ கூறப்படுறெது. 
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பூரிக்‌ குங்குண சச்சிதா னந்தத்தில்‌ பொய்சடம்‌ துயர்மூன்றும்‌ 
தூரத்‌ தாயினும்‌ தோன்றுபாழ்‌ விபரீதம்‌ துடைப்பதெப்‌ 
படியென்றால்‌ 
நீரில்‌ தோன்றும்தன்‌ நீழல்தலை கீழதாய்‌ நீன்றலை 
யினும்நேராய்ப்‌ 
பாரில்‌ தோன்றிய தன்னைநோக்‌ கிடிலந்தப்‌ பாழ்நீழல்‌ 
பொய்யாமே. 104 


எங்கும்‌ நிறைந்து நிற்கின்ற பரிபூரணமான சச்சி 
தானந்த சொரூபத்தில்‌ அசத்து, சடம்‌, துக்கம்‌ இம்‌ 
மூன்றும்‌ இல்லாமற்போனாலும்‌, மெய்‌ போலத்‌ 
தோன்றுகிற பாழாகிய விபரீதத்தை நாசமாக்குவது 
எவ்விதம்‌ எனில்‌, தடாகநீரில்‌ பிரதிபலிக்கும்‌ தனது 
பிரதிபிம்பமானது தலை€ழாய்த்‌ தோன்றி நீரின்‌ 
சலனத்துக்கேற்ப அசைந்தாலும்‌ கரையில்‌ நிற்கின்ற 
குன்னைப்‌ பார்க்கும்‌ போது நீரில்‌ தோன்றும்‌ அப்பிரதி 
பிம்பம்‌ பொய்யென விளங்கி தான்‌ அசைவற்றிருப்பது 
தெரியும்‌. 

தன்னைத்‌ தரிசிக்கல்‌" தன்‌ சாயையான காட்சி 
தானாகவே நீங்கும்‌ என்பதாம்‌, 


ஞானம்‌ காரணம்‌ அறிபொருள்‌ காரியம்‌ நாமரூ பப்பேய்கள்‌ 
ஆன தெப்படி அழிந்ததெப்‌ படியன ஆய்குதல்‌ பலனன்றே 
மான மைந்தனே தீர்க்கசொப்‌ பனசுகம்‌ வந்ததும்‌ பாராமல்‌ 
போன துநினை யாமலுன்‌ போதமாய்ப்‌ பூர்ணமா யிரூப்பாயே. 
105 


பெருமைக்குரிய மைந்தனே! அறிவாகிய பொருள்‌ 
காரணம்‌, அறியப்படுபனவான பொருட்கள்‌ காரிய 
மாம்‌. நாமரூபங்களாயெ இப்பிசாசுகள்‌ உண்டானது 
எப்படி, அழிந்தது எப்படி என்று விசாரித்தல்‌ பயனற்ற 
தாம்‌. நீண்ட கனவென்னும்‌ பிரபஞ்சம்‌, இன்ன 
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காரணத்திலிருந்து இவ்வாறு உண்டாயிற்று என்பதை 
யும்‌, என்ன உபாயத்தால்‌ நசிவடையும்‌ என்பதையும்‌ 
விசாரியாமல்‌, உன்‌ ஆத்ம சொரூபமாகிய பரிபூரண 
ஆனந்தத்தில்‌ நிலைத்து நிற்பாயாக. 


மாயை வந்த வழியையும்‌, போகும்‌ வழியையும்‌ 
அறிய முயல்வது பயனற்ற வேலை, மாயையை 
ஒழிக்கும்‌ ஒரே வழி அத்மசொரூபத்தில்‌ ஒன்றியிருப்பது 
தான்‌. அவ்வழியில்‌ முயன்று மாயையை ஒழித்தால்‌, 
பின்னர்‌ எல்லாம்‌ தானே விளங்கும்‌. மாயையின்‌ 
வசப்பட்டிருக்கும்‌ வரை அதன்‌ இரகசியத்தை அடைய 
முடியாது. 


அசத்தில்‌ எம்மட்டூண்‌ டம்மட்டும்‌ பராமுக மாகினால்‌ அம்மட்டும்‌ 
நீசத்தில்‌ உள்விழிப்‌ பார்வையாம்‌ இப்படி நிரந்தரப்‌ பழக்கத்தால்‌ 
வசத்தில்‌ உன்மனம்‌ நின்றுசின்‌ மாத்திர வடிவமா யிடின்மைந்தா 
கசத்த தேகத்தில்‌ இருக்கினும்‌ ஆனந்தக்‌ கடல்வடி வாவாயே. 106 


அசத்தாகிய நாமரூபங்களின்‌ மீது வைக்கும்‌ பற்று 


எவ்வளவுக்கெவ்வளவு விடப்படுகிறதோ, அவ்வளவுக்‌ 
கவ்வளவு அகக்கண்ணின்‌ பார்வை தீட்சண்யப்படும்‌. 
(ஒருவனுக்குத்‌ தாசியின்‌ மீது எவ்வளவு விருப்பம்‌ 
குறைந்து வருறெதோ அவ்வளவு மனைவியின்‌ மீதுள்ள 
விருப்பம்‌ அதிகரிப்பது போல) இவ்வாறு நநீடித்துச்‌ 
செய்யம்‌ அப்பியாசத்தால்‌ மனம்‌ உன்‌ வசப்பட்டு 
ஆன்ம சொரூப மாத்திரமாய்‌ நிலைபெறும்‌. அந்த 
நிலையை நீ அடைந்தால்‌ கசப்பான துக்கத்தைத்‌ தரும்‌ 
இந்தச்‌ சரீரத்தில்‌ இருப்பினும்‌ அனந்த சாகரமாவாய்‌. 
நாமரூப நாட்டம்‌ விடின்‌, சச்சிதானந்தசொரூபம்‌ 
தோன்றும்‌. ஜீவன்‌ முக்த நிலை உண்டாகும்‌. தேகாதி 
கரண இந்திரியங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ நாமல்ல என்று 
நீக்கி, யாவற்றையும்‌ காணும்‌ ஞான சொரூபமாக 
நம்மையே நாம்‌ அகக்கண்ணால்‌ காண வேண்டும்‌. 


156 * சரகம்‌ நெளிதல லம்‌ 


-அகவிழிப்‌ பார்வையால்‌ அடையும்‌ பலன்‌ இதுவே 
யாம்‌. இதையே “கன்னை அறிதல்‌” என்று மகான்கள்‌ 
கூறுவர்‌. ்‌ 
தானன்றி வேறொன்று மில்லாத பூரணச்‌ சச்சிதா னந்தகுணமாய்‌ 
ஊனின்ற உயிர்தோறும்‌ ஒன்றாகும்‌ என்றாலஃ தொக்கின்ற 

படிகண்டிலேன்‌ 
நானென்ற சீவன்கள்‌ சத்தான வகையொக்கும்‌ ஞானங்கள்‌ 
வெளிகண்டதாம்‌ 
ஆனந்தம்‌ இதுபோல வெளியாக உதியாத அடைவேது 
குருநாதனே. 107 


குருநாதனே! தான்‌ அன்றி வேறு ஒன்றும்‌ இல்லாத 
பூரண சச்சிதானந்த சுபாவமாய்‌, சரீரத்தின்‌ கண்‌ 
வசிக்கன்ற சீவன்கள்‌ தோறும்‌, ஆன்மா ஏகமாய்‌ 
இருக்குமென்று கூறுப்படுமாயின்‌, அங்ஙனம்‌ ஏகமாய்‌ 
இருப்பதாக நான்‌ பார்த்திலேன்‌. நான்‌ என்னும்‌ அகங்‌ 
காரம்‌ உடைய சீவர்களை நோக்கும்போது சத்‌ எனும்‌ 
தன்மை விளங்குகிறது. பஞ்சேந்திரியங்கள்‌ வழியாக 
பஞ்ச விஷயங்களை அறிகின்றபடி யினால்‌ ஆத்மா சித்‌ 
(ஞானம்‌) என்றது தெரிகிறது. அத்மானந்தமானது 
இந்த சத்தும்‌, சித்தும்‌ போல வெளியில்‌ தோன்றாத 
காரணம்‌ யாது? 


உருவங்கள்‌ இரதங்கள்‌ பரிசங்கள்‌ ஒருபூவி லொன்றாகும்‌ என்றாலும்‌ 
கரணங்க ளோரொன்றில்‌ ஓரொன்று தெரியும்கணக்கன்றி வாராதுகாண்‌ 
அருமந்த சச்சிதா னந்தச்‌ சுபாவங்கள்‌ ஆன்மாவின்‌ வடிவாகிலும்‌ 
பிரபஞ்ச மயமாம்வி ருத்திபே தத்தினால்‌ பேதங்களாம்‌ மைந்தனே. 
108 
மைந்தனே! ஒரு மலரில்‌ வடிவம்‌, (தேனின்‌) சுவை, 
ஸ்பரிசம்‌ இவை மூன்றும்‌ ஒன்றாய்க்‌ கூடியிருந்தாலும்‌, 
ஒவ்வொரு இந்திரியத்தால்‌ ஒவ்வொரு குணம்‌ தோன்று 
மேயல்லாமல்‌ ஓரே இத்திரியத்தால்‌ அம்மூன்றும்‌ 
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தோன்றா. அவ்வாறே அருமருந்தான சத்‌, சித்‌, ஆனந்த 
மாகிய குணங்கள்‌ ஆன்மாவின்‌ சொரூபமேயாயினும்‌ 
பிரபஞ்சமயமான விருத்திகளின்‌ பேதத்தால்‌ வேறு 
வேறாக உணரப்படும்‌. 


தாமதம்‌ இராசதம்‌ சாத்துவித முக்குணத்‌ தால்வரும்வி ருத்திமூன்றாம்‌ 
ஆமவைகண்‌ மூடமும்‌ கோரமும்‌ சாந்தமும்‌ அபிதானம்‌ ஆகுமகனே 
ஏமுறவி ருக்கின்ற சச்சிதா னந்தங்கள்‌ என்றென்றும்‌ ஒன்றாகிலும்‌ 
நாமுரைக்‌ கும்விருத்‌ திப்பிரிவி னால்சொரூப ஞானாதி பிரிவாகுமே 
109 
மைந்தா! தாமசம்‌, இராஜசம்‌, சத்துவம்‌ ஆகிய திரி 
- குணங்களால்‌ உண்டான விருத்திகள்‌ மூன்று விதமாம்‌. 
அம்மூன்றும்‌ மூடவிருத்து எனவும்‌, கோரவிருத்தி 
.. எனவும்‌, சாந்த விருத்தி எனவும்‌ பெயரை உடையன, 
.. அடைந்தோர்‌ இன்பமுற இருக்கின்ற, சச்சிதானந்தங்கள்‌ 
"சர்வகாலமும்‌ ஒன்றாகவேதிருப்பினும்‌, நாம்‌ சொல்லும்‌ 
விருத்தி பேதத்தனால்‌ சொரூபம்‌ என்னும்‌ சத்‌ ஆகவும்‌, 
ஞானம்‌ என்னும்‌ சித்‌ ஆகவும்‌, ஆனந்தம்‌ அகவும்‌ 
பிரிவுகளாகத்‌ தோன்றுகின்றன. - 


சடமான மூடத்த ௬க்கல்லு மண்களில்‌ சத்தொன்று மேதோன்றுமால்‌ 
விடமான காமாதி கோரத்தில்‌ ஆனந்தம்‌ விளையாது மற்றவைகளாம்‌ 
திடமான ஒழிவாதி சாந்தத்தி லேசச்சி தானந்தம்‌ மூன்றும்‌ வெளியாம்‌ 
மடமான மூடங்கள்‌ கோரங்கள்‌ விடூசாந்த மனமாகில்‌ ஆனந்தமே. 
110 
சடமும்‌ மூடமும்‌ ஆன மரம்‌, கல்‌, மண்‌ முதலிய 
வற்றின்‌ மூட விருத்தியில்‌ சத்‌ மட்டுமே வெளியாகும்‌. 
விஷரூபமான காம குரோதாதி குணங்களாகிய கோர 
விருத்தியில்‌ ஆனந்தம்‌ விளையாது. சத்‌, சித்‌ என்ற 
இரண்டு குணங்களே வெளியாகும்‌. திடமான 
வைராக்கியம்‌, பொறுமை, கருணை, துணிவு, முதலிய 
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சாந்த விருத்தியில்‌ சத்‌ சித்தோடு அனந்தமும்‌ வெளி 
யாகும்‌. ஆகையால்‌ அஞ்ஞானத்தால்‌ உருவாகும்‌ 
காமம்‌, குரோதம்‌, மோகம்‌, பயம்‌ முதலிய கோர 
மற்றும்‌ மூட விருத்திகளை விட்டு விலகி வைராக்கிய 
மும்‌ சாந்தமும்‌ பொருந்திய மனதோடு அகக்கண்‌ 
விழிப்பு ஏற்படுமாயின்‌ அனந்தம்‌ வெளிப்படும்‌. 
இவற்றால்‌ சத்‌, சித்‌, ஆனந்தம்‌ மூன்றும்‌ அன்மாவின்‌ 
சொரூபமென்றே உணர்வாயாக. 


இகமான குருநாத னேசச்சி தானந்தம்‌ எனுமிலக்‌ கணமறிகிலேன்‌ 
அகலாத சத்தாவ தேதுசித்‌ தாவதேது ஆனந்தமே தென்றிடின்‌ 
மிகுகால மூன்றும்கெ டாதிருப்‌ பதுசத்து வேறுபாடறிதல்‌ சித்தாம்‌ 


மகிழ்காம நுகர்போது சுகமாகும்‌ அனுபூதி வாழ்வென்பதா னந்தமே. 
111 


இவ்வுலகில்‌ மானுட வடிவில்‌ எழுந்தருளியுள்ள 
என்‌ குருநாதனே! சச்சிதானந்தம்‌ என்பனவற்றின்‌ 
இலக்கணத்தை யான்‌ அறிந்திலேன்‌, நீங்காத சத்‌ 
என்பதின்‌ இலக்கணம்‌ என்ன? சித்தின்‌ இலக்கணம்‌ 
யாது? ஆனந்தம்‌ என்பதின்‌ இலக்கணம்‌ என்ன என்று 
நீ கேட்டால்‌ நான்‌ சொல்வேன்‌), மிகுந்த காலத்திரயங்‌ 
களிலும்‌ அழிந்து போகாமல்‌ நிலைத்து இருப்பது சத்‌ 
(ஆன்மா) என்பதின்‌ இலக்கணமாம்‌. பிரளயத்தில்‌ 
அழிந்து போகக்கூடிய சடமான பிரபஞ்சத்திற்கும்‌, 
தோற்றமும்‌ முடி.வில்லாது நிலைத்து நிற்கும்‌ பிரம்மத்‌ 
திற்கும்‌ உள்ள வேறுபாட்டை அறிதலே சித்தாம்‌. 
இச்சையுடன்‌ ஒன்றை அனுபவிக்கும்போது எழும்‌ சுக 
மான அனுபூதியே அனந்தம்‌ என்பதின்‌ இலக்கணமாம்‌. 
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நைநம்‌ சிந்த நீதி ஸ ஸ்த்ராணி நைநம்‌ த ஹதி பாவக 
ந சைநம்‌ க்லேத யந்த்யாபோ ந ஸோஷயதி மாருத 
-பகவத்கீதை 2-23 


இந்த உலகத்தின்‌ எந்தக்‌ கருவியாலும்‌ ஆத்துமாவைத்‌ 
துண்டுதுண்டாக வெட்டவே முடியாது; இயினால்‌ 
எரிக்க முடியாது அல்லது தண்ணீரில்‌ கரைக்க முடியாது 
அதைக்‌ காற்றினாலும்‌ உலர்த்த முடியாது. 


கீதை சொல்கிறது “எந்த ஆயுதத்தாலும்‌ அதை 
வெட்ட முடியாது”... சத்தியின்‌ முனை எவ்வளவு 
கூர்மையாக இருந்தாலும்‌, கத்தி எப்போது வெட்டும்‌? 
அது எதை வெட்டுகிறதோ அது கத்தியின்‌ முனையை 
விட தடிமனாக இருக்க வேண்டும்‌. அப்போது தான்‌ 
கத்தி அதை இரண்டாகப்‌ பிளக்க முடியும்‌. 


அது தீயில்‌ எரியாது. எந்த ஒரு பொருளும்‌ தியில்‌ 
இட்டால்‌ எரிந்து சாம்பலாகி விடும்‌. ஆத்மாவும்‌ 
அப்படியா என்றால்‌ இல்லை. தியில்‌ எரிவது என்றால்‌ 
என்ன அர்த்தம்‌? ஒரு பொருளோடு பிராண வாயு 
கலந்து அந்தப்‌ பொருள்‌ அதிக சூட்டினை ஏற்று, சூடும்‌ 
வாயுவும்‌, அந்தப்‌ பொருளும்‌ சேர்ந்து வினை அற்றும்‌ . 
போது எரிதல்‌ நிகழ்றெது. பிராண வாயு, வெப்பம்‌ 
என்பவை அதோடு சேராது, அது தனித்து நிற்பது. 


அது நீரில்‌ கரையாது. நீர்‌ தான்‌ சார்ந்தவற்றின்‌ 
நிறத்தை குணத்தைப்‌ பெறும்‌. செம்மண்ணில்‌ விழுந்தால்‌ 
சிவப்பு நிறம்‌. கரிசல்‌ மண்ணில்‌ விழுந்தால்‌ கரிய நிறம்‌, 
அது நீரில்‌ கரையாது என்றால்‌, ஆத்மா தான்‌ சேர்ந்த 
உடலின்‌ தன்மையைப்‌ பெறாது என்று அர்த்தம்‌. அது 
எப்போதும்‌ தனித்து நிற்கும்‌. உடல்களின்‌ செயல்கள்‌ 
அதைப்‌ பாதிக்காது. 
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அதை உலர்த்த முடியாது. உலர்த்துதல்‌ என்றால்‌ 
ஒன்றில்‌ இருந்து நீரைப்‌ பிரித்து எடுத்தல்‌. ஆத்மா 
என்பது பல்வேறு பொருள்களின்‌ கலவை அல்ல. அதில்‌ 
இருந்து எதையும்‌ பிரிக்க முடியாது. அது ஏற்கனவே 
பூரணமான ஒன்று. அதைக்‌ குறைபடுத்த முடியாது. 


ஞானம்‌ ஆன்மாவின்‌ சொரூபம்‌ என்றே அனைத்து 
சாஸ்திரங்களும்‌ சொல்கின்றன. ஞானம்‌ ஆன்மாவில்‌ 
இருந்து வேறுபட்டதென்றால்‌, ஞானம்‌ அநித்தியம்‌ 
ஆகும்‌. யாதொன்று அநித்தியமோ அது - சடமாகும்‌. 
அப்படியெனில்‌ ஞானம்‌ ஆத்மாவோடு பொருந்தாது: 
எனவே ஞானம்‌ ஆன்மாவோடு பொருந்தியிருப்பதனர்‌ ப 
அது நித்தியமானதே. 


நாசச்ச ரீரத்தி ௬க்குஞ்ச ரீரிதனை நால்வேத மாவாக்கியம்‌ 

நீசச்சி தானந்த மென்றிடினும்‌ ஆசிரியன்‌ நீபிரம மாகுமெனினும்‌ 

மாசற்ற சச்சிதா னந்தம்நா னென்னுமிவன்‌ மன்னுமனு பவமெங்களே 

கோசப்பு ரங்களையி டித்துத்த கர்க்கும்‌ மதக்‌ குஞ்சரக்கு ருநாதனே- 
்‌்‌ 112 


நாசத்தையடையும்‌ சரீரத்திங்கண்‌ இருக்கும்‌ 
சரீரியை, நான்கு வேதங்களிலுமுள்ள நான்கு மகாவாக்‌ 
கெங்களும்‌ நீயே சச்சி்தானந்தப்‌ பிரம்மம்‌ என்று 
உபதேசிக்கினும்‌, ஆசிரியரும்‌ நீயே சச்சிதானந்த ரூப 
மான பிரம்மமென்று உபதேசிக்கினும்‌, மாசற்ற சச்சி 
தானந்தம்‌ நான்‌ என்று அனுபவிக்க இம்மாணாக்க 
னிடம்‌ நிலைபெற்ற அனுபவம்‌ எவ்வாறு உள்ளது 
என்பதை விளக்க வேண்டும்‌. பஞ்சகோசங்களாகிய 
மூன்று சரீரங்களையும்‌ இடித்துத்‌ தகர்த்துப்‌ பொடி 
யாக்கும்‌ மதயானையாகிய குருநாதா என்று சீடன்‌ 
கேட்கிறான்‌. 


கத்‌ ம ல்‌ அவவ தத வளை வக அங்கன ட்‌ அஸ்க சைக ட்டை 


சென்மாந்‌ தரஞ்செய்த வினைகளுடல்‌. தருமெனில்‌ செல்காலம்‌ 
இவனுண்டலோ 
கன்மானு பவநரக சொர்க்கமெனில்‌ வருகின்ற காலத்தும்‌ 
இவனுண்டலோ 
உன்மாத யாதனா உடல்கடவு ளூடன்மனுட வுடல்மாறி மாறியழியும்‌ 
தன்மாய வுடல்கெடினும்‌ இவனிருப்‌ பதுகொண்டு சத்தென்ப 
தொக்குமகனே. 113 


எத்தனையோ முற்பிறவிகளில்‌ ஒருவன்‌ மனம்‌, 
வாக்கு, காயம்‌ அதியவற்றால்‌ செய்த கர்மங்கள்‌ 
மீண்டும்‌ பிறவிகளுக்குக்‌ காரணமாகி தேகத்தைத்‌ தரும்‌ 
எனில்‌ கடந்த காலத்தும்‌, அதாவது நாம்‌ பிறப்பதற்கு 
முன்பும்‌ இச்சரீரி என்பவன்‌ உண்டல்லவா? பாவ 
புண்ணியங்களுக்குப்‌ பலனாக நரகமும்‌, சொர்க்கமும்‌ 
வருமென்று சொல்லின்‌ எதிர்காலத்தும்‌ இச்சரீரி 
இருப்பானல்லவா? சித்தபிரமைக்குக்‌ காரணமான 
யாதனா சரீரமும்‌ குன்பம்‌ அனுபவிப்பதற்காகவே 
எடுத்த உடல்‌), தேவ சரீரமும்‌, மானுட சரீரமும்‌ மாறி 
மாறி உண்டாகி அழியும்‌, மாயையினால்‌ உண்டான 
குன்சரீரம்‌ நாசமாயினும்‌, இச்சரீரி திரிகாலத்தும்‌ 
அழியாது நிலைத்திருப்பதால்‌ இவனைச்‌ சத்‌ என்று 
சொல்வது யாவர்க்கும்‌ சம்மதமாம்‌. 


இருளாக மூடும்சு முத்தியி லிராத்திரியில்‌ இரவிசுட ரற்றபொழுது 
மருளாம லிருளையும்‌ பொருளையும்‌ தெரிகின்ற வகைகொண்டு 
சித்தாகுமே 
பெருவாழ்வு மிக்கதா னேதன்னி டத்தினில்‌ பேராத பிரியமதனால்‌ 
அருகாத பிரியம்சு கத்தில்வரும்‌ ஆதலால்‌ ஆனந்த மாம்மைந்தனே. 
114 
மகனே! அந்தகாரமான சுஷுப்தி அவஸ்தையில்‌ 
இரவிலும்‌, சூரிய ஒளி இல்லாத போதும்‌ மயங்காமல்‌ 
அவித்தையாகிய இருளையும்‌, ஆனந்தமாகிய பொருளை 


164 சந்தேகம்‌ தளிதல்‌ பாமை 


காண்கின்ற வகையினால்‌ ஆன்மா சித்‌ ஆகும்‌. 
பேரானந்தமான தானே தன்னிடத்தில்‌ நீங்காத பிரியம்‌ 
வைப்பதினால்‌ குறையாத பிரியமானது தனது சுகத்தில்‌ 
வருவது அனுபவம்‌, ஆதலால்‌ ஆன்மாவே ஆனந்தமாம்‌. 

பிரபஞ்ச மயக்கத்தால்‌ அறியாமையில்‌ மூழ்கிக்‌ 
கிடந்தாலும்‌ ஆத்மா ஞானசொரூபமாயிருந்து அறிதலின்‌ 
சித்தும்‌, உலக விஷயங்கள்‌ அனைத்திலுமுள்ள பிரியம்‌ 
நீங்கினாலும்‌ ஆக்மாவுக்குத்‌ தன்‌ (பிரம்மத்தின்‌) மீதுள்ள 
பிரியம்‌ நீங்காமையால்‌ ஆனந்தமும்‌ ஆகும்‌ என்பதாம்‌. 

யாவர்க்கும்‌ மற்ற எல்லாப்‌ பொ ருள்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ தன்‌ மீதுதான்‌ அதிகப்‌ பிரியமாதலாலும்‌, 
உலகத்தில்‌ அனைவருக்கும்‌ சுகத்தினிடத்தில்கான்‌ பிரிய 
முண்டாவதேயன்றி துக்கத்தினிடத்தில்‌ உண்டாவதில்லை 
என்பகாலும்‌ ஆத்மா அனந்த சொரூபம்‌ என்பது 
அனுபவம்‌. 


அன்னபா னாதிசுக சாதனமது ஆகையால்‌ ஆர்க்கும்‌ வெகு பிரியமாகும்‌ 
இன்னவா றுஆன்மாவும்‌ ஆனந்த சாதனம்‌ எனக்கருதுதல்பொ 
_ ருளல்லவே 
சொன்னவான்‌ மாவையொரு சுகசாத னங்களொடூ சொல்லுவா 
யாகின்மகனே 
உன்னதா னந்தம்வே றேதனுப விப்பதார்‌ உபய ஆன்மாவும்‌ உளவோ 
115 

இனிய உணவு வகைகள்‌ பானங்கள்‌ போன்‌, 
சுகத்தையளிக்கும்‌ சாதனங்கள்‌ மேல்‌ யாவர்க்கும்‌ பிரிய 
முண்டாறெது. அதுபோல ஆத்மா சுகுத்தையளிக்கும்‌ 
சாதனம்‌ ஆதலின்‌ அதன்‌ மேல்‌ பிரியமுண்டாகிறது 
என்று கருதலாகாது. ஆத்மாவை சுகத்தையளிக்கும்‌ 
சாதனமாகக்‌ கருதினால்‌, சுகமாயெ அனந்தம்‌ வேறும்‌ 
அதை அனுபவிக்கும்‌ ஆத்மா வேறுமாக இருக்க 
வேண்டும்‌. ஆனால்‌ அப்படியில்லை, ஒரு ஆத்மாவே 
இருக்கிறது. ஆதலால்‌ ஆத்மா சுகசாதனமோ, அனந்தத்‌ 
தை அளிப்பதோ இல்லை, ஆத்மாவே ஆனந்த 
சொரூபமாயிருக்றைது. 


வை 


ர பத 22 
லு கைவல்‌ நவநீதம்‌ நி 765 


விடயசுகம்‌ அதில்வருதல்‌ பிரியமாத்‌ திரமாகும்‌ வெகுபிரியம்‌ 
ஆன்மாவிலாம்‌ 
விடயசுகம்‌ வருபிரியம்‌ மாறிவரும்‌ ஆன்மாவில்‌ வெகுபிரியமா 
றாதுகாண்‌ 
விடயசுகம்‌ விடலுமாம்‌ கொளலுமாம்‌ ஆன்மாவை விடூவதெவர்‌ 
கொள்வதெவர்‌ 
விடயசுக போகங்கள்‌ விடுமவனை அவனால்வி டப்படாதொ ருநாளுமே 
116 


விஷய சுகத்தில்‌ உண்டாவது திருப்தி மட்டுமே. 
விஷய சுகத்தில்‌ உண்டாகும்‌ விருப்பம்‌ ஒரு விஷயத்தை 
விட்டு மற்றொரு விஷயத்திற்கு மாறும்‌. ஆன்மாவின்‌ 
மீதுள்ள பிரியம்‌ நிலையானது. இன்னும்‌, விஷய சுகத்‌ 
திலுள்ள பிரியத்தை விடவும்‌ கொள்ளவும்‌ கூடும்‌. 
ஆன்மாவின்‌ மேலுள்ள பிரியத்தை விடவும்‌, கொள்ள 
வும்‌ யாரால்‌ கூடும்‌? விஷய சுகங்களை விடும்‌ அவனா 
சிய ஆன்மாவை (அவனை) அவனால்‌ ஒருபோதும்‌ 
விடமுடியாது. 


வேகின்ற கோபங்க ளாலென்னை நான்கொன்று விடுகிறேன்‌ 
. என்றுசிலபேர்‌ 
சாகின்ற படியினால்‌ தன்னையே தான்‌ கொன்று சாவனெனல்‌ 
சங்கையென்றால்‌ 
தேகந்த னைக்கொல்லும்‌ அவனால்வி டப்பட்ட தேகமவ னன்றுமகனே 
ஆகம்த னில்கோப மலதுதனை ஒருநாளும்‌ ஆன்மாவெ 
றுப்பதில்லையே. 117 


மரமானது தன்னையடைந்த தீயினால்‌ வேதல்‌ 
போல, தன்னையடைந்த வறுமையினாலும்‌, துயரங்‌ 
களினாலும்‌, வியாதிகளினாலும்‌ வெந்து தன்மீதே 
கோபமுற்று என்னை நானே கொன்று விடுகிறேன்‌ 
என்று சிலர்‌ சாகின்றபடியினால்‌ குழப்பம்‌ அடையாதே. 
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தேகத்தின்‌ மீது வெறுப்படைந்து அதைக்‌ கொல்லுகின்‌ 
றானே தவிர அவனால்‌ விடப்பட்ட தேகம்‌ அவனல்ல, 
தேகத்தை விட்டு அவன்‌ நீங்கி விடுகிறான்‌. அவ்வளவே 
அந்நியமான தேகத்தின்‌ கண்‌ துவேஷமேயல்லாமல்‌ 
தன்னை ஒரு போதும்‌ ஆன்மா வெறுப்பதில்லை. 


தாகப்ப டூம்பொருளி லுமகன்‌ பிரியமாம்‌ தனயனிலு முடல்பிரியமாம்‌ 
ஆகத்திலும்‌ பிரியம்‌ இந்திரிய மாம்கரண மதனிலும்‌ பிரியமுயிராம்‌ 
ஏகப்பி ராணனிலும்‌ வெகுபிரிய மான்மாவில்‌ இந்தவான்‌ மாமுக்கியம்‌ 
ஊகத்தி னால்கெளணம்‌ மித்தைகர்த்‌ தாமூன்றும்‌ ஓரொன்றில்‌ 

- அதிகமகனே. 118 


மைந்தனே! பிரியமாய்ச்‌ சம்பாதிக்கும்‌ தனங்களிலும்‌ 
புத்திரன்‌ பிரியமாகும்‌. அப்புத்திரனிலும்‌ தன்‌ தேகம்‌ 
பிரியமாகும்‌. அத்தேகத்திலும்‌ இந்திரிய கரணங்கள்‌ 
பிரியமானவை. அவ்விந்திரியங்களிலும்‌ சீவனானது 
பிரியமாகும்‌. ஏகமான அச்‌£வனிலும்‌ கூடஸ்தனிடத்தில்‌ 
மிகுந்த பிரியமாம்‌. அதலால்‌ அவ்வான்மாவே முக்கிய 
மாம்‌. தர்க்க உத்தியால்‌ கெளணான்மா, மித்தையாத்மா 
கர்த்தாத்மா ஆகிய மூன்றும்‌, மகனே, ஓரோர்‌ சமயத்‌ 
தில்‌ பிரதானம்‌ என்று கூறப்பட்டவையாம்‌. 


“ஆன்மா புத்திரனானான்‌. புத்திரனில்லாதவனுக்கு 
மோட்சம்‌ இல்லை” என்று சுருதியில்‌ புத்திரனைப்‌ 
பிரதானமாய்க்‌ கூறியிருப்பது என்னவென்று குழம்ப 
வேண்டாம்‌, புத்திராதிகள்‌ ஓரோர்‌ சமயத்தில்‌ முக்கிய 
மாதல்‌ குறித்து அவ்வாறு சொல்லப்பட்டிருக்கதெது 
என்று கருதுக. 
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புத்திரன்‌, தேகன்‌, சீவன்‌ மூன்றையும்‌ ஆத்மா 
வெனச்‌ சுருதி பூர்வபட்சமாய்க்‌ கூறினும்‌, உத்தியால்‌ 
பார்க்குமிடத்து இவைகள்‌ ஓரோர்‌ வகையில்‌ பிரதான 
' மாய்த்‌ தோன்றினாலும்‌ வேறொரு வகையில்‌ தேகத்தை 
யும்‌ சீவனையும்‌ ஆத்மா அல்ல என்று சொன்னது 
போலவே புத்திரன்‌ ஆத்மா அல்ல எனவும்‌ கூறினார்‌. 


கெடலான பொழுதிவன்‌ காணிக்கு மகனான கெளணவான்‌ 
மாமுக்கியம்‌ 
விடலாத உடலம்ப ரிக்கும்நா ளுடலான மித்தையாம்‌ மாமுக்கியம்‌ 
_ திடமான நன்மைகதி வேண்டினால்‌ கர்த்தனாம்‌ சீவவான்‌ மாமுக்கியம்‌ 
சடமாயும்‌ முத்தியினில்‌ ஞானவான்‌ மாவான தானேம காமுக்கியம்‌. 
119 


ஒருவனுக்கு மரணம்‌ வந்த காலையில்‌, தான்‌ 
மரணமடையினும்‌ தான்‌ சேர்த்து வைத்த பொன்‌, 
பொருள்‌, பூமி முதலியவற்றைப்‌ பாதுகாத்துக்‌ குடும்பத்‌ 
தை இரட்டப்பான்‌ என்பதால்‌ ட புத்திரனாகிய கெள 
ணாத்மா பிரதானமாகத்‌ தெரிஏறான்‌. விடஇயலாத தன்‌ 
உடல்‌ நோய்வாய்ப்பட்டு இளைத்த போது, இனி தன்‌ 
உடல்‌ நலத்தில்‌ கவனம்‌ செலுத்தி என்‌ ஆரோக்கியத்தை 
பாதுகாப்பேன்‌, அதற்குரிய முயற்சிகளைச்‌ செய்வேன்‌ 
என்றிருக்கும்‌ போது பொய்யான இந்த மெய்‌ (உடலா 
கிய மித்தையாத்மா) : மகாமுக்கயமாகத்‌ தெரிறெது. 
நிலையான நன்மைகளைத்‌ தரும்‌ சுவர்க்கபோகங்களை 
இச்சித்து உல சம்பந்தமான ஆசைகளைத்‌ துறந்து தவ 
முயற்சியில்‌ ஈடுபடும்‌ பொழுது கரியைகளுக்குக்‌ கர்த்தா 
வான சீவன்‌ என்றெ சீவான்மா முக்கியமாகிறது. 
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அஞ்ஞானத்தைக்‌ களைந்து சமம்‌ தமம்‌ முதலிய 
சாதனங்களைச்‌ சம்பாதித்து முக்தியடைவேன்‌ என்னும்‌ 
புத்தியை எப்பொழுது அடைவானோ அப்பொழுது 
குருவால்‌ உபதேசிக்கப்பட்ட மகாவாக்கிய விசாரத்தால்‌ 
உண்டான அபரோக்ஷ ஞானத்தால்‌ நான்‌ கர்த்தா 
வல்லன்‌, சச்சிதானந்தப்‌ பிரம்ம சொரூபம்‌ என்று 
சீவான்மாவை உணர்கின்றான்‌. இவ்விஷயத்தில்‌ 
அவனுக்கு சுத்த சைதன்யமாகிய ஆன்மாவே முக்கியமாம்‌. 


புலியுமனு கூலமெனில்‌ இட்டமாம்‌ பகைசெயின்‌ புதல்வனெனி 
னும்வெறுப்பாம்‌ 
உலகிலிரு வகையுமல்‌ லாதபுல்‌ லாதியில்‌ உதாசீன மாதலான்‌ 
மலினமறு சின்மயன்‌ பலவகையும்‌ இப்படிம கிழ்ச்சியில்‌ 
விருப்பமிகழான்‌ 
அலகிலா னந்தவடி வாகுமுன்‌ சொரூபத்தை ஆராய்ந்துபார்‌ 
மைந்தனே. 120 


மகனே! புலியும்‌ சுகத்தைத்‌ தரும்‌ காட்சிப்‌ பொருள்‌ 
ஆகுமெனில்‌, அதன்‌ மேல்‌ விருப்பம்‌ உண்டாகும்‌. 
தனக்குப்‌ பிரதிகூலமான செய்கையைச்‌ செய்தால்‌ 
புதல்வன்‌ ஆயினும்‌ அவன்‌ மேல்‌ வெறுப்பு உண்டாகும்‌. 
பொதுவாக விருப்பும்‌, வெறுப்பும்‌ உண்டாகாத புல்‌ 
முதலிய அற்பமான விஷயங்களிலும்‌, த மூட்டி 
நெருப்பு பற்றவைக்க காய்ந்த புல்‌, பூண்டு, சருகுகள்‌ 
முதலியன உதவுமாதலின்‌ அதன்மீது விருப்பமும்‌, 
நெருஞ்சி போன்றவற்றின்‌ முள்‌ காலில்‌ தைப்பதால்‌ 
அதன்‌ மீது வெறுப்பும்‌ ஏற்படுகிறது. மாசற்ற சின்மய 
னான ஆன்மா பலதரத்தும்‌ இப்படி ஒரு சமயம்‌ 
விருப்பும்‌, மற்றொரு சமயம்‌ வெறுப்பும்‌ காட்டாமல்‌, 
எப்போதும்‌ தன்‌ ஆனந்தத்தில்‌ விருப்பம்‌ விடாமல்‌ 
இருக்கின்றான்‌. அதலால்‌ அலகில்லாத ஆனந்த 
வடிவான உன்‌ சொரூபத்தை பஞ்சகோசத்தை வேறு 
படுத்தி அவைகளுக்குள்ளே அனுபவித்து அறிவாய்‌. 


கைவல்ய வதம்‌ | 169 


மானம்சி றந்தகுரு நாதனே ஆனந்த வகைகளெத்‌ 
.... தனையென்னிலோ 
ஞானம்தி கழ்ந்தபிர மானந்தம்‌ வாசனா னந்தம்விட யானந்தமென்று 
ஆனந்தம்‌ மூன்றுவிதம்‌ எட்டுவகை என்பர்சிலர்‌ அவ்வைந்தும்‌ 
ம்‌ இதிலடக்கம்‌ 
ஆனந்த வகைசொலக்‌ கேள்மைந்த னேயெட்டு இஃதின்ன 
i தின்னதெனவே,. 121 


பெருமை மிகுந்த குருநாதனே! ஆனந்தத்தின்‌ 
வகைகள்‌ எத்தனை என்று நீ கேட்பாயானால்‌, தனது 
ஞானத்தாலேயே விளங்குவதான பிரம்மானந்தமும்‌, 
விஷயத்தின்‌ அனுபவமின்றி விளங்குவதான வாசனா 
னந்தமும்‌, அனுபவித்த விஷயத்தின்‌ லாபத்தால்‌ அந்த 
கரணத்தில்‌ பிரஇபிம்பிக்கன்ற விஷயானந்தமும்‌ என 
ஆனந்தம்‌ மூன்று வகையாம்‌. சில பெரியோர்‌ எட்டு 
வகை என்பர்‌. அவர்‌ கூறும்‌ ஏனைய ஐந்து ஆனந்தங்‌ 
களும்‌ இந்த மூன்றில்‌ அடக்கம்‌. அந்த எட்டினையும்‌ 
இன்னது இன்னது என வகை பிரித்து அவற்றின்‌ 
வேறுபாடுகளை தான்‌ கூறக்‌ கேட்பாயாக. 


போகத்தில்‌ வருசுகம்‌ விடயசுகம்‌ நித்திரைப்‌ போதுளது பிரமசுகமாம்‌ 
மோகத்த னந்தலில்‌ சுகம்வா சனைச்சுகமு முப்பிரியம்‌ ஆன்மசுகமாம்‌ 
யோகத்தி லுளதுமுக்‌ கியசுகமு தாசீனம்‌ உற்றசுகம்‌ நிசசுகமதாம்‌ 
ஏகத்தை நோக்கலத்‌ துவிதசுகம்‌ வாக்கியம்‌ எழுந்தசுகம்‌ 
ஞானசுகமே. 122 


விருப்பமான விஷயங்களை அனுபவிக்கும்‌ 
பொழுது அந்தகரணங்களில்‌ பிரதிபிம்பமாய்‌ 
வியா பித்து நிற்பது விஷயானந்தமாகும்‌. சுஷுப்தியில்‌ 
கிட்டும்‌ சகம்‌ - பிரம்மானந்தம்‌. மயக்கத்தையுடைய 
சுஷுப்தியின்‌ கண்‌ அனுபவித்த பிரம்மானந்தத்தின்‌ 


+ 
க கவ ப ஆத்‌ ௮, ப்ட்‌ 
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வாசனை ஜாக்கிரதாவஸ்தைக்குத்‌ திரும்பிய பின்னரும்‌ 
சிறிது காலம்‌ தொடர்ந்திருப்பதால்‌ அது 
வாசனையானந்தம்‌ ஆகும்‌. பிரிய வஸ்துக்களுள்‌ 
யானே அதிகப்‌ பிரிய வஸ்துவென்றும்‌ விவேகத்தால்‌ 
எழும்‌ ஆனந்தம்‌ ஆன்மானந்தமாம்‌. 


அஷ்டாங்க யோகத்தில்‌ சமாதியின்‌ கண்‌ தோன்றும்‌ 
அனந்தம்‌ முக்கியானந்தம்‌. எதிலும்‌ பற்றில்லாமல்‌ 
எதிலும்‌ கவனமில்லாமல்‌ இருக்கும்போது உண்டாகும்‌ 
சுகம்‌ நீசானந்தம்‌ ஆகும்‌. துவைதத்தை மாயை என்று 
கருதி விவேகத்தால்‌ அத்துவைதமாக தன்னை 
நோக்கும்‌ போது உண்டாகும்‌ அனந்தம்‌ அத்துவி 
தானந்தம்‌ ஆகும்‌. மகாவாக்கிய விசாரத்தால்‌ அந்தக்‌ 
கரணத்தில்‌ பிரதிபிம்பிக்கின்ற ஆனந்தம்‌ வித்யானந்தம்‌ 
அல்லது ஞானானந்தம்‌ எனப்படும்‌. 


இவ்வா றுரைசெய்த சுகபே தங்களி னியல்பாம்‌ வகைசொல 
ல்‌ மகனேகேள்‌ 
ஒவ்வா நனவினில்‌ உழல்வான்‌ இடர்கெட உறங்கும்‌ சயனம்‌ 
துறுநேரம்‌ 
செவ்வா மனமக முகமாம்‌ அதிலொளிர்‌ சித்தின்‌ சுகநிழல்‌ 
சேருங்காண்‌ 
அவ்வா றிவனுளம்‌ மகிழ்வான்‌ அனுபவம்‌ அதுதான்‌ விடயசுக 
கானந்தம்‌. 123 


மைந்தா! இந்தப்‌ பிரகாரம்‌ சொல்லப்பட்ட 
அனந்தத்தின்‌ வேறுபாடுகளின்‌ இயல்பான தன்மை 
களைச்‌ சொல்லக்‌ கேட்பாயாக. இன்பம்‌ பொருந்தாத 
ஜாக்ரெதை அவஸ்தையில்‌ உழல்பவனுடைய துன்பம்‌ 
நீங்கும்பொருட்டு நித்திரை பண்ணுதற்‌ கேதுவாகும்‌. 


ணை பப்ப டிட்‌ 


மிருதுவான படுக்கையில்‌ சயனித்து உறங்கும்‌ வேளையில்‌ 
அவனது செவ்வையான மனம்‌ அகம்‌ நோக்கிப்‌ பார்க்கும்‌. 
அவ்வமயம்‌ புத்தி விருத்தியின்‌ கண்‌ ஒளிர்கின்ற சித்தின்‌ 
சொரூபானந்த சாயையானது அசவிழியில்‌ பிரதிபிம்பிக்கும்‌. 
அவ்வாறு இவன்‌ உள்ளம்‌ மகிழ்வடையும்‌ அவ்வனுபவமே 
விஷய சுகமான ஆனந்தமாம்‌. 


மனம்‌ விஷய நாட்டம்‌ விட்டு சுஷுப்தியில்‌ அடங்கும்‌ 
போது சுகம்‌ உண்டாவது போல, ஜாக்கிரதாவஸ்தையில்‌ 
விஷயம்‌ லயித்ததற்குத்தக்கபடி மனதிலுண்டாகும்‌. 
விஷயானந்தம்‌ என்பதாம்‌. 


ஈனம்‌ தரூசுக விடயம்‌ திரிபுடி இடராம்‌ எனமனம்‌ அசையாமல்‌ 
சேனம்‌ தனதுகு லாயம்‌ தனில்விழு செயல்போல்‌ நீத்திரை 
செறிசீவன்‌ 
தானந்‌ தமில்பர னுடன்‌ ஒன்றுவனொரு தனையல்‌ லதுபிற 
நினையாமல்‌ 
ஆனந்‌ தமயனும்‌ ஆவன்‌ சுகமிகும்‌ அதுதான்‌ உயிர்பி ரமானந்தம்‌ 
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இழிவைத்‌ தருகின்ற விஷயானந்தத்தில்‌ என்னுடையது, 
பிறருடையது என்று அபிமானிக்கின்ற ஞாதுருவும்‌, 
செவ்வையாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்ற ஆசையும்‌, 
கெட்டுப்‌ போகுமென்ற பயம்‌ தோன்றுவதாகிய ஞானமும்‌, 
நல்ல விஷயம்‌, தீய விஷயம்‌ என்கிற ஞோயமும்‌ கூட 
இருந்து துன்பம்‌ ஏற்படுவதால்‌, ஆகாயத்தில்‌ பறந்தலையும்‌ 
பருந்தானது களைப்படைந்து தன்‌ கூட்டில்‌ போய்‌ வெகு 
வேகமாய்‌ அடைவது: போல, நித்திரையில்‌ விழுந்து 
சுஷுப்தியில்‌ மூழ்யை வனானவன்‌ முடிவில்லாத பரம்‌ 
பொருளுடன்‌ ஒன்றுவான்‌. அப்போது காண்பவனும்‌, 
காண்கின்ற பொருளும்‌ ஒன்றாவது போல்‌, கடம்‌ நிறைந்த 
நீரானது, அக்கடத்தைக்‌ கயிற்றினால்‌ கட்டிக்‌ கிணற்றுள்‌ 
விட்டபோது, ணெற்றுநீருடன்‌ கலவாது ஒன்றாக இருப்பது 
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போல்‌ ஆன்ம சொரூபமான தன்னையன்றி வேறொன்றை 
யும்‌ நினையாது பரிபூரணத்தில்‌ ஐக்கியமான சிதாபாசன்‌, 
ராகதுவேஷமற்று இருக்கிற குழந்தையும்‌, பகையேதும்‌ 
இல்லாது சிந்தனையற்றிருக்கிற மகாராசாவும்‌, 
மேற்கொண்டு கற்கவேண்டும்‌ என்னும்‌ கவலையற்றிருக்கிற 
மகாப்‌ பிராமணனும்‌ சுகமாக இருப்பது போல்‌ ஆனந்த 
வடிவமாக இருப்பான்‌. அந்த சுஷாுப்தியவஸ்தையில்‌ 
திரிபுடியற்று உண்டாகும்‌ சுகமே பெரிதான பிரம்மானந்தம்‌. 


ஜாக்ரெதை, சொப்பனம்‌ அயெவற்றில்‌ விக்ஷேபத்‌ 
தினால்‌ நொந்த மனம்‌ சுஷுப்இியில்‌ சுகமடைவதால்‌ அது 
பிரமானந்தமாகும்‌. அதற்கு உதாரணம்‌: வல்லூறு, பருந்து, 
குழந்தை, மகாராசா, மகாப்‌ பிராமணன்‌ என்று வேதம்‌ 
கூறுறெது. 


தூங்கும்‌ சுகமது பிரமச்‌ சுகமெனல்‌ சுருதிப்‌ பொருள்விழி 
துயில்வோர்கள்‌ 
தாங்கு மலரணை நன்றா கச்சிலர்‌ சம்பா திப்பது தானூகம்‌ 
தீங்கு நன்மையும்‌ ஆண்பெண்‌ முறைமையும்‌ தெரியா தமளிசெய்‌ 
- பொழுதேபோல்‌ 
ஆங்குள்‌ வெளிகளும்‌ அறியா தனுபவம்‌ அதனா லதுபிர மானந்தம்‌ 
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சுஷுப்தியில்‌ சீவன்‌ சுகரூபமான பிரமானந்த நிலையை 
அடைகிறான்‌ என்புது கருதி வாசகம்‌, துயில்‌ கொள்ளும்‌ 
போது ஆனந்தம்‌ இருப்பதாலேயே அந்த நித்திரைக்குப்‌ 
பங்கம்‌ வராதபடிக்கு மிருதுவான படுக்கை தலையணை 
முதலியவற்றைச்‌ சில தனவான்கள்‌ தேடிக்‌ கொள்வது ஒரு 
யுக்தியாக இருக்கிறது. நல்லது எது, கெட்டது எது என்று 
தெரியாமலும்‌, ஆண்‌ பெண்‌ ஓழுங்கு ' முறையின்றியும்‌, 
தனக்குப்‌ பிரியமான பெண்ணைத்‌ தழுவிச்‌ சுகம்‌ 
அனுபவிப்பவனுக்கு, வீட்டிற்கு உள்ளே நடப்புதுவும்‌, 

வெளியே நடபப்துவும்‌ எதுவும்‌ தெரியாதது போல, 
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உள்ளே சொப்பன காரியங்களும்‌, வெளியே ஜாக்கிரதை 
யின்‌ நடப்புகளும்‌ எதுவும்‌ தெரியாமல்‌ இருப்பதாலும்‌ 
சுஷுப்தியின்‌ அனுபவம்‌ பிரம்மானந்தமே. 


இங்கு பிரம்மானந்தமெனில்‌ ஆன்மா பிரம்மத்தோடு 
ஐக்கியமடைந்தபோது உண்டாகும்‌ அனந்தம்‌ என்று 
கருதுதல்‌ ஆகாது. பிரம்மானந்தத்திற்குச்‌ சமமான ஆனந்தம்‌ 
எனக்‌ கூறலாம்‌. 


பிரமான்ம ஐக்கியம்‌ அடையும்‌ ஆன்மா மறுபடியும்‌ 
அஞ்ஞானத்தில்‌ அழுந்தாது. பிறவியும்‌ அதற்கில்லை. 
நித்திரையில்‌ ஆன்மா இந்திரியங்களும்‌, அந்தகரணங்‌ 
களும்‌ கழன்று அவித்தையில்‌ அமிழ்ந்திருக்கிறது. அதாவது 
மாயையோடு சம்பந்தப்பட்டே இருக்கிறது. அதனால்‌ 
கர்மபலன்‌ தாண்ட ஜாக்கிரதாவஸ்தைக்கு மீண்ட 
பின்னரும்‌ அஞ்ஞானத்தோடு பொருந்தியே இருக்கறது. 


பிரம்மான்ம ஐக்கிய நிலையான நிஷ்டையிலிருந்து 
இயல்பு நிலைக்கு வந்த ஆன்மா அஞ்ஞான சம்பந்தம்‌ 
உடையதாக இராமல்‌ ஜீவன்‌ முக்த நிலையில்‌ இருக்கும்‌. 
இரண்டுக்கும்‌ என்ன வேற்றுமை என்றால்‌ சுஷுப்தியில்‌ 
ட்டும்‌ ஆனந்தத்தில்‌ மாயா சம்பந்தம்‌ இருக்கிறது. 
..., ஆனால்‌ பிரம்மான்ம ஐக்கியத்தில்‌ கட்டும்‌ ஆனந்தத்தில்‌ 
மாயா சம்பந்தம்‌ இல்லை. 


உதவும்‌ புவியினில்‌ ஒருவன்‌ அனுபவம்‌ ஒருவன்‌ மனதில்‌ 
டர உதியாதே 
மதியும்‌ எகடுகின்ற துயில்‌கொண் டானந்த மயனன்‌ றோசுக 


மூறுகின்றான்‌ 
இதுவிஞ்‌ ஞானம யனாம்‌ சிந்தையின்‌ நினைவாய்‌ வந்திடும்‌ 
எனல்கண்டேன்‌ 
சுதைவிண்‌ ணோர்புகழ்‌ குருவே நீரிது சொல்லீர்‌ சகலமும்‌ 
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கர்மானுஷ்டங்களை ஒழுங்காகக்‌ கடைப்பிடித்தால்‌ 
நன்மைகளைத்‌ தந்து ஞானத்தைப்‌ பெற உதவும்‌ பூமியில்‌, 
ஒருவன்‌ அனுபவம்‌ மற்றொருவன்‌ மனதில்‌ தோன்றாதே. 
மனோமய கோசத்தோடு விஞ்ஞானமய கோசமும்‌ செயல்‌ 
அற்றுப்‌ போகின்ற நித்திரையில்‌ ஆனந்தமயன்‌ அன்றோ 
சுகம்‌ அனுபவிக்கின்றான்‌. இவ்வனுபவம்‌ நித்திரையிலிருந்து 
எழுந்ததும்‌ விஞ்ஞானமயனாகும்‌ (கர்த்தாவின்‌) சிந்தையின்‌ 
நினைவில்‌ வந்திடும்‌ என்று அறிந்தேன்‌. (இது எவ்வாறு 
பொருந்தும்‌?) அமுதபானம்‌ செய்கின்ற தேவர்களாலும்‌, 
புகழப்படுகின்ற மகிமையுடைய குருவே என்‌ சகல 
சந்தேகங்களையும்‌ போக்கவல்லீராகிய நீர்‌ இதனையும்‌ 
விளக்க வேண்டும்‌. 


மூன்றாம்‌ வரியில்‌ 
நினைவாய்‌ வந்திடல்‌ அழகன்றே 
என்றும்‌ பாடம்‌. 


நெய்யும்‌ வெண்ணெய்யும்‌ இருபேர்‌ களுமறி நினைவில்‌ பிரிவறி 
ம்‌ வினிவில்லைச்‌ 
செய்யும்‌ நனவினில்‌ இறுகும்‌ மனதொடு சேரும்‌ சின்மய 
விஞ்ஞான 
நையும்‌ துயர்மனம்‌ நழுவும்‌ பொழுதுணர்‌ ஞானச்‌ சுகமுணும்‌ 
ஆனந்தன்‌ 
பெய்யும்‌ துளிகளும்‌ நீரும்‌ குளமொடு பாகும்‌ போலிவர்‌ 
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கடினமாக இருக்கின்ற வெண்ணெய்‌, உருகித்‌ இரவ 
மாக இருக்கின்ற நெய்‌, இவை மனதினால்‌ நாமரூபமாகப்‌ 
பார்க்கும்போது வேறு போலத்‌ தோன்றினாலும்‌, விவேகத்‌ 
தினால்‌ பகுத்துப்‌ பார்க்குமிடத்து இரண்டும்‌ ஒன்றா 
யிருப்பது போல மனது இந்திரியங்களு_ன்‌ இணைந்து 


ஜூக்ரெதாவஸ்தையில்‌ தொழில்‌ செய்து, துன்புறுறெப்‌ 
பிரபஞ்சத்தைப்‌ பல விதமாகச்‌ சுட்டியறிவதால்‌ 
“விஞ்ஞானமயன்‌” என்னும்‌ பரிநாமத்தையுடைய ஸ்தூல 
மான “விசுவன்‌”, சொப்பனாவஸ்தையில்‌ இந்திரியங்களை 
விடுத்து, சூக்ஷமமான மனதுடன்‌ வாசனாரூபமாய்‌ சூக்ஷம 
மான தொழில்‌ செய்து துன்புறுகிற “தைஜசன்‌” என்னும்‌ 
பெயரை அடைந்து, சுஷுப்நியவஸ்தையில்‌ சூக்ஷமமான 
தொழிலையும்‌, துன்பம்‌ கொடுக்கிற மனதையும்‌ விடுத்து 
ஞானத்தினால்‌ அறிந்து ஆனந்தம்‌ அனுபவிக்கின்ற 
"ஆனந்தமயன்‌”” என்னும்‌ பரிநாமத்தையுடைய 
'பிராக்ஞன்‌” என்னும்‌ பெயரை அடைறைபடியால்‌, மூட 
புத்தியால்‌ பார்க்கிறபோது, விசுவன்‌, தைஜசன்‌, பிராக்ஞன்‌ 
என்று மூன்றாகத்‌ தோன்றிடினும்‌ விவேக புத்தியால்‌ 
பார்க்குமிடத்து, சிதாபாசன்‌ ஒருவனாகவே தோன்றும்‌. 
அற்பமாயிருக்கிற மழைத்துளிகள்‌ ஒன்று சேர்ந்து நீர்‌ என்று 
பெயர்‌ பெற்றாலும்‌ அத்துளிகளை விட நீர்‌ வேறல்லாதது -: 
போலவும்‌, இளகலான பாகு வெல்லகட்டி என்ற 
பெயரை அடைந்தாலும்‌, பாகை விட வெல்லக்‌ கட்டி 
வேறல்லாதது போலவும்‌, சுஷாப்தியில்‌ விருத்தியற்று 
ஆனந்தம்‌ அனுபவிக்கின்ற பிராக்ஞன்‌, சொபப்னாவஸ்தை 
ல்‌ சூகஷமமான மனதுடன்‌ சேர்ந்து சூக்ஷமமான தொழில்‌ 
செய்து தைஜசன்‌ என்ற பெயரை அடைந்தாலும்‌, 
ஜாக்கிரதாவஸ்தையில்‌ தூலமான மனதுடனும்‌, இந்திரியங்‌ 
களுடனும்‌, சேர்ந்து விசுவன்‌ என்னும்‌ பெரை 
அடைந்தாலும்‌ பிராக்சனை விட விசுவன்‌ மற்றும்‌ 
தைஜசன்‌ ஆகியோர்‌ வேறல்லர்‌. ஆகையால்‌ பிராக்ஞன்‌ 
அனுபவித்த அனந்தம்‌ விசுவனுக்குத்‌ தெரிவதில்‌ 
வியப்பில்லை. 


ஒன்றா கியபர மானந்‌ தச்சுகம்‌ ஒழிவா னேன்வெளி வருவானேன்‌ 
என்றால்‌ முன்செய்த கருமம்‌ வெளியினி லிழுக்கும்‌ சுழுத்திவிட்‌ 
ல்‌ டெழுந்தோனும்‌ 
நன்றா யினசுக மகலான்‌ வெளியிலு நடவான்‌ மறதியும்‌ 
பெறமாட்டான்‌ 
அன்றாம்‌ எனஇருந்‌ துறங்கும்‌ சிலகணம்‌ அதுவே வாதனை 
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ஆனந்தமயனாகிய சீவனானவன்‌ ஏகமான பிரமானந்த 
சுகத்தை விட்டு விடக்‌ காரணம்‌ என்ன? சுஷுப்தியை 
விட்டு வெளியே ஜாக்கரதாவஸ்தைக்கு வரக்‌ காரணம்‌ 
என்ன? என்று கேட்டால்‌, சிவன்‌ பூர்வ புண்ணிய பாவ 
கர்ம பலங்களின்‌ பாசத்தால்‌ கட்டுண்டிருத்தலால்‌, அக்‌ 
கர்மபாசம்‌ பிரமானந்த சுகத்தைத்‌ தொடர்ந்து அனுபவிக்க 
ஓட்டாமல்‌ சுஷுப்தியிலிருந்து வெளியில்‌ இழுக்கும்‌. 
சுஷுப்தியை விட்டு எழுந்து ஜாக்கரதாவஸ்தைக்குத்‌ 
திரும்பியவனும்‌, சில கண நேரத்திற்கு சுஷாுப்தியில்‌ 
அனுபவித்த பிரமானந்த சுகத்தின்‌ வாசனையை 
விடாதிருக்கிறான்‌. புறத்திலும்‌ செல்லானாய்‌ அகத்தே 
அனுபவித்த ஆனந்தத்தை விடாதுளன்‌. 


சயனித்திருந்த மனிதன்‌, நித்திரையிலிருந்து உடனே 
நீங்காது எழுந்துட்கார்ந்திருப்பதினாலும்‌, ஒரு தொழிலும்‌ 
செய்யாதிருப்பதாலும்‌ சுஷுப்தி ஜாக்கிரதை இரண்டும்‌ 
ஆகாமல்‌, அவன்‌ சுஷுப்தி ஆனந்தத்திலிருந்து நீங்கா 
இருப்பதாலும்‌, அதே சமயம்‌ அந்நியர்கள்‌ அவனை 
விளிக்கும்‌ குரலுக்கு பதிலளிப்பதாலும்‌, சுஷுப்தி 
ஜாக்கிரதை இரண்டுமாயிருக்கிற அனந்தலிலுள்ள 
(நித்திரை) சுகமே, வாசனானந்தம்‌ என்பர்‌. 


ட பப ப பப டட 


அந்தக்‌ கணமுட லகமென்றிடர்களில்‌ அலைந்தே சுகந்தனை 
மறந்தேபோம்‌ 
முந்தை செயும்வினை சுகதுக்‌ கம்தரும்‌ மோனம்‌ தரும்நடூ 
வடிவேகாண்‌ 
எந்தப்‌ புருடனும்‌ ஒருசிந்‌ தையுமற விருந்தேன்‌ எனலனு 
பவமாகும்‌ 
இந்தப்‌ படிதன்‌ உதாசீ னச்சுகம்‌ இதுவே நீசமெனும்‌ ஆனந்தம்‌. 
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சுஷுப்தியிலிருந்து வெளியே இழுத்த பூர்வ கர்ம 
பலன்‌ தொடர்ந்து வாசனானந்தத்தில்‌ இருக்கவொட்டாமல்‌ 
அந்தக்‌ கணமே, தேகமே தான்‌ என்று அபிமானமுற்று, 
பல்வேறு வகைப்பட்ட துக்கங்களின்‌ நினைவுகளில்‌ உழன்று 
சுஷுப்தியில்‌ அனுபவித்த பிரமானந்தத்தை அவன்‌ மறந்தே 
விடுவான்‌. இவ்வாறு இனந்தோறும்‌ மனிதர்களுக்கு 
நித்திரைக்கு மூன்னும்‌ பின்னும்‌ பிரம்மானந்தத்தின்‌ கண்‌ 
சினேகம்‌ உண்டாகும்‌. பூர்வ ஜென்மங்களில்‌ செய்த 
புண்ணிய பாவங்கள்‌ சுகம்‌, துக்கம்‌ ஆகிய இரண்டையும்‌ 
தரும்‌. சகதுக்கங்களின்‌ நடுவில்‌ மோனம்‌ அல்லது 
உதாசீனம்‌ என்னும்‌ “தூஷ்ணீம்‌ ஸ்திதி” உண்டாகும்‌. 
எந்த மனிதனும்‌ நான்‌ ஒரு சிந்தனையும்‌ இன்றி சுகமாக 
இருந்தேனென்று சொல்லுதலே உதாசீனச்‌ சுகானுபவமாம்‌. 
உதாசீன காலத்தில்‌ தோன்றும்‌ இவ்வானந்தமே 
“நிசானந்தம்‌” ஆகும்‌. 


சமாதியில்‌ விருப்பு வெறுப்பு இன்றி சமரசமாக 
சிந்தையற்று இருத்தலின்‌ அது நிசானந்தமாயிற்று 
என்பதாம்‌. இதை முக்கியானந்தம்‌ என்று கூறுவோரும்‌ 
உளர்‌. 


நீசமா னதுமுக்‌ கியமோ குடத்துள நீரன்‌ றேவெளி யீரம்தான்‌ 
வசமாம்‌ அகங்காரம்‌ மறைந்தால்‌ நிசமது படிந்தால்‌ முக்கிய 
வகையாகும்‌ 
திசையார்‌ திரிசய மறியா தேதுயில்‌ செறியா தேயுடல்‌ தறிபோல 
அசையா தேமதி சமமா கியநிலை அதுதான்‌ முக்கிய ஆனந்தம்‌. 
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நிசானந்த வாசனையானது முக்கிய ஆனந்தமா 
அன்று, அது குளிர்ந்த நீர்‌ நிறைந்திருக்கும்‌ குடத்தைத்‌ 
தொடும்‌ போது ஸ்பர்சத்தில்‌ உண்டாகும்‌ சீதளத்‌ 
தன்மையே. அந்த வெளி ஈரம்‌ குடத்தினுள்ளே இருக்கும்‌ 
நீரின்‌ குணமாம்‌. அச்சீதளத்‌ தன்மை போல வாசனானந்தம்‌ 
முக்கியொனந்தத்தினின்று வேறுபடுகிறது. அதுபோல 
புத்தியின்‌ வசமான அகங்காரம்‌ மறைபட்டு நிசமானது 
கூடினால்‌ முக்கியமாம்‌. தத்துவ ஞானத்தால்‌ பிரபஞ்சம்‌ 
பொய்யாகி, அதைச்‌ சுட்டுகின்ற மனம்‌ செயலற்றிருப்பதால்‌ 
ஜாக்கரதாவஸ்தையாய்‌ இராமலும்‌, நித்திரை கொள்ளாத 
தால்‌ இந்திரியங்கள்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ கோளகத்தில்‌ 
விழித்திருப்பினும்‌ செயல்‌ மறந்து ிரத்யாகாரத்தில்‌” 
இருப்பதால்‌ சுஷுப்தியவஸ்தையாய்‌ இராமலும்‌, உடல்‌ 
அசையாது ஸ்தம்பம்‌ போலிருந்து பூரணானந்த அனுபவம்‌ 
மிகுந்திருப்பதால்‌ சொப்பனாவஸ்தையாய்‌ இராமலும்‌ 
இருக்கின்ற நிர்விகல்ப சமாதியில்‌ உண்டாகின்ற 
அகண்டானந்தமே முக்கியானந்தம்‌. 


மனுடன்‌ மனுடகந்‌ தருவன்‌ தேவநன்‌ மாகந்‌ தருவனொண்‌ 
பிதிரோடே 
பனுமா ஜானர்கள்‌ கருமத்‌ தேவர்கள்‌ பகர்முக்‌ கியரிந்‌ திரனாசான்‌ 
கனமார்‌ பிரஜா பதியன்‌ விராட்டுபொன்‌ கரூப்பப்‌ பிரமனென்‌ 
றின்னோர்கள்‌ 
பினவா னந்தங்கள்‌ நுரையாம்‌ பிரளய வெள்ளக்‌ கடல்பிர 
மானந்தம்‌. 
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மற்றொரு பாடம்‌ : 
மனுடன்‌ மனுடகந்‌ தருவன்‌ தேவகந்‌ தருவன்‌ பிதிர்கரு மத்தேவன்‌ 
தனுடன்‌ அசுரன்‌ சுரனிந்‌ திரனா சானாம்‌ பிரசா பதியானோன்‌ 
கனவி ராட்டன்‌ இரணிய கருப்பன்‌ கருதுமிப்‌ பதினொரு பேர்கள்‌ 
பினவா னந்தங்கள்‌ நுரையாம்‌ பிரளய வெள்ளக்‌ கடல்பிர 
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1) மானிடர்களில்‌ சிறந்தவனாய்‌, யெளவனனாய்‌, ரூபனாய்‌, 
புஜபல பராக்ரெமசாலியாய்‌, வித்தை, இடரித்தம்‌ இவை 
களோடு, கடல்‌ போல சேனைகளோடு ஏகச்‌ சக்ராதிபதியாய்‌ 
பூமி'முழுவதையும்‌ பாலனம்‌ செய்கின்ற சார்வ பெளமன்‌. 
2) இக்கற்பத்தலேயே மானிடனாக இருந்து புண்ணிய 
விசேஷத்தால்‌ கந்தர்வ பதத்தை அடைந்தவன்‌ மனுடகந்தர்வன்‌. 
8) பூர்வ கற்பத்இில்‌ செய்த புண்ணியத்தால்‌ இந்தக்‌ கற்பத்‌ 
தொடக்கத்திலேயே கந்தர்வனானவன்‌ தேவ கந்தர்வன்‌. 
4) தமது உலகில்‌ சிலகாலம்‌ வாசம்‌ செய்து பின்‌ தேவரூபம்‌ 
பெற்ற ஷ்வாத்தாதியர்‌ பிதிர்‌. 
5) கற்பத்‌ தொடக்கத்திலேயே தேவத்துவம்‌ அடைந்தோர்‌ 
ஆஜான தேவர்‌. 
6) இந்த கற்பத்தில்‌ அசுவமேதம்‌ முதலிய பாகங்களைச்‌ 

சய்து, ஆஜான தேவர்களாலேயே வணங்கப்படுவோராய்‌ 
உயர்‌ பதவியில்‌ இருக்கும்‌ கரும தேவர்‌. 
7) அஷ்டவசுக்கள்‌ எட்டு பேர்‌ துவாதச அதித்யர்‌ 12 பேர்‌, 
ஏகாதச ஆதித்யர்‌ 11 பேர்‌ ஆக முப்பத்தொரு பேரும்‌ 
முக்கியத்‌ தேவர்‌. 

8) இந்திரன்‌. 

9) தேவகுரு பிரகஸ்பதி 

10) பிரஜாபதி என்றெ விராட்‌ புருடன்‌ 


11) இரண்ய கர்ப்பன்‌ என்ற பிரமன்‌ 


இவர்கள்‌ அனுபவிக்கும்‌ ஆனந்தம்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ துறு 
துறு மடங்கு அதிகமானது என்று தைத்ரிய உபநிடதம்‌ 
கூறுறெது. இருப்பினும்‌ இவர்களின்‌ ஆனந்தம்‌ கடல்‌ 
அலைகளில்‌ எழும்பும்‌ நுரையைப்‌ போன்றது. ஆனால்‌ 
முக்கிய ஆனந்தமாகிய பிரம்மானந்தம்‌ பிரளய காலப்‌ 
பெருங்கடல்‌ போன்றதாம்‌. 


எவனா கிலும்மிந்தத்‌ துரியா தீதத்தி லேழாம்‌ பூமியி லிருந்தானேல்‌ 

அவன்ந ரதன்சுகன்‌ சிவன்மா லயன்மூத லறிவோர்‌ அனுபவ 
சுகபோதம்‌ 

விவகா ரதிர்சயம்‌ இதுவே அனுபவ மெனமுன்‌ சொல்லிய விவகாரி 


உவமா னமுமறி மகனே அவனடி உதிரும்‌ பொடிகளென்‌ முடிமேலே. 
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எவனாகிலும்‌ இப்பிரமானந்தமுள்ள துரியாதீதம்‌ என்னும்‌ 
ஏழாம்‌ பூமியில்‌ இருப்பானேல்‌ அப்புருடனுக்கு, தத்துவ 
ஞானமும்‌, பிரம்மானந்தமும்‌, பிரபஞ்சத்‌ தோற்றமில்லாமை 
யும்‌ ஆகிய இவைகளே சுகானுபவமாறெது எனவும்‌, அவன்‌ 
அரி அரன்‌ அயன்‌ : என்னும்‌ மும்மூர்த்திகள்‌ மற்றும்‌ 
நாரதன்‌, சுகன்‌ முதலிய முனிபுங்கவருடைய அனுபவமான 
ஆனந்த நிலையில்‌ இருப்பவனாவான்‌. இதுவே முன்‌ 
சொல்லிய துரியாதீத அனுபவத்திற்கு உவமானமாக 
அறிந்து கொள்‌ மகனே,அத்தகைய மகாபுருடனின்‌ பாத 
தூளிகள்‌ என்‌ சிரசில்‌ தரிக்கத்தக்கவையே. 

இரண்டற்றதும்‌, சுஷுப்தி அல்லாததுமாகிய முக்கிய 

நிஜானந்தத்தின்‌ அனுபவமே துரியாதீதம்‌ என்கிற ஏழாம்‌ 
பூமியாம்‌. 


இந்தவா றைந்துசுகம்‌ சொல்லினோம்‌ வித்தைசுக மினிமேல்‌ 
சொல்வோம்‌ 

முந்தைமா யையும்சச்சி தானந்தப்‌ பொருளுமே மொழியும்‌ போதில்‌ 

அந்தமா மத்துவித சுகமான்ம சுகமிரண்டும்‌ அங்கே சொன்னோம்‌ 


தொந்தமாற்‌ றியமகனே இன்னமுனக்‌ கையமுண்டேல்‌ சொல்லு 
ல்‌ வாயே. 133 


நண்ண அட்‌ 


கைவல்ய நவநீதம்‌ 181 


நல்லது கெட்டது, பாவ புண்ணியம்‌, விருப்பு, வெறுப்பு 
சுகு துக்கம்‌, முதலிய பந்தங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ விட்டொ 
பித்த மகனே! இதுவரை, விஷயானந்தம்‌, பிரம்மானந்தம்‌, 
வாசனானந்தம்‌, நிசானந்தம்‌, முக்கியானந்தம்‌ ஆகிய ஐந்து 
வித ஆனந்தங்களை விளக்கினோம்‌. வித்யானந்தத்தை 
னிமேல்‌ உரைப்போம்‌. முன்பு மாயையின்‌ ரூபத்தையும்‌ 
சச்சிதானந்தப்‌ பொருளையும்‌ சொல்லுமிடத்தில்‌ வேத 
முடிவான அத்துவிதானந்தமும்‌, ஆத்மானந்தமும்‌ ஆகிய 
இரண்டையும்‌ அவ்விடத்தில்‌ உணர்ந்தோம்‌. இன்னமும்‌ 
உனக்குச்‌ சந்தேகம்‌ உண்டானால்‌ கேட்பாயாக. 


123 பாடல்‌ விஷயானந்தம்‌ 
124 -127 பாடல்‌ பிரம்மானந்தம்‌ 
128 பாடல்‌ வாசனானந்தம்‌ 
129 பாடல்‌ நிசானந்தம்‌ 

130 பாடல்‌ முக்கியானந்தம்‌ 


குகன்றனையு மெனையுமுல கினையுமீன்‌ றளித்தருளும்‌ குருவே 
கேளீர்‌ 


புகன்றசச்சி தானந்தப்‌ பதங்கள்தனித்‌ தனியாகிப்‌ பொருள்வே 
* - றானால்‌ 
உகண்டமனம்‌ உரைப்பதெங்கன்‌ பரியாய பதங்களைப்போ லுறவு 
காணேன்‌ 
அகண்டமா யொருசுவையாய்த்‌ தேனீக்கூட்‌ டியதுவா யறிவிப்‌ பீரே. 
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சுப்பிரமணியக்‌ கடவுளையும்‌, என்னையும்‌, இவ்வுலகம்‌ 
முதலான பிரபஞ்ச முழுவதும்‌ படைத்து, அளித்து அருளும்‌ 
குருவே, கேளீர்‌, தாங்கள்‌ முன்னே உபதேசித்தருளிய சத்‌, 
சித்‌, ஆனந்தம்‌ என்னும்‌ மூன்று பதங்களும்‌ கட, பட 
என்னும்‌ சொற்களைப்‌ போல்‌ தனித்தனிப்‌ பதங்களாகி, கட 
என்னும்‌ சொல்லுக்கு கலசமும்‌, பட என்னும்‌ சொல்லுக்கு 
வஸ்திரமுமாக வெவ்வேறு பொருள்‌ தோன்றுவது போல்‌, 
என்றும்‌ அழிவில்லாதது சத்‌ என்றும்‌, பிரகாசரூபஞானம்‌ சித்‌ 
என்றும்‌, தூக்கத்தின்‌ வேறான சுகானுபவத்திற்கு ஆனந்தம்‌ 
- என்றும்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ வெவ்வேறாகச்‌ சொன்னால்‌, ஒரு 


டடத 


விஷயத்தினின்றும்‌ மற்றொரு விஷயத்திற்குத்‌ தாவி 
சஞ்சலப்பட்டு நிற்கும்‌ என்‌ மனம்‌ சுகானுபவத்தில்‌ நிலைத்து 
நிற்புது எப்படி? ஓரே பொருளைக்‌ குறிப்பதான ஹஸ்தம்‌, 
கரம்‌, பாணி என்னும்‌ பரியாய பதங்களைப்‌ போல்‌ ஒன்றுக்‌ 
கொன்று உறவு காணேன்‌. ஆதலால்‌ சச்சிதானந்த 
பதங்களை, பலபூக்களிலிருந்து எடுத்த தேனை தேன்‌ கூட்டி 
ஒரே தேனாக்குவது போல, அம்மூன்று பதங்களுக்கும்‌ ஒரே 
பொருள்‌ தோன்றும்படி அறிவிக்க வேண்டும்‌ எனச்‌ சீடன்‌ 
கேட்டான்‌. 


“குகன்‌” என்பதும்‌, “எனை” என்பதும்‌ உபலக்ஷணமாக 


நிற்பதால்‌ முறையே ஈஸ்வர வகுப்பும்‌, வே வகுப்பும்‌ எனக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. 


குளிரிளகல்‌ வெண்மையென்ற பதங்களினால்‌ நீர்மூன்று 
கூறாயிற்றோ 
ஓளிதவனம்‌ செம்மையென்ற பதங்களால்‌ அக்கினியு 
மொரூமூன்றாமோ 
வெளிமுதலாம்‌ சகமசத்து மூடமிடர்‌ எனப்பிரிந்து விலக்கிவேதம்‌ 
எளிதறிய முரண்மொழிந்த சத்தாதி யனும்பிரமம்‌ ஏகந்தானே. 
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தண்ணீர்‌ குளிர்ச்சியாகவும்‌, நீராவி இளகலாகவும்‌, 
உறைபனி வெண்மையாகவும்‌ இருப்பதால்‌ குளிர்ச்சி, இளகல்‌ 
வெண்மை என்ற பதங்களினால்‌ நீரானது மூன்று பொருட்‌ 
கள்‌ ஆனதோ? ஒளி, உஷ்ணம்‌, செவ்வண்ணம்‌ ஆகிய பதங்‌ 
களால்‌ அக்கினி மூன்று பொருளாமோ? அவை போல, 
அகாசம்‌ முதலான பிரபஞ்சம்‌ அசத்து, சடம்‌, துக்கம்‌ என்ற 
மூன்றும்‌ அடங்கியது என்பதை நன்கறியும்‌ பொருட்டு 
அதற்கு மாறான சத்து, சத்து, ஆனந்தம்‌ என்ற மூன்று 
குணங்களும்‌ பிரம்மத்துக்கு உண்டென்று வேதம்‌ 
அறிவித்ததே தவிர. சச்சிதானந்த சொரூபமாகிய பிரம்மம்‌ 
ஒன்றேயாகும்‌. 


நீத்தியம்பூ ரணமேகம்‌ பரமார்த்தம்‌ பரப்பிரம்மம்‌ நிதானம்‌ சாந்தம்‌ 
சத்தியம்கே வலம்துரியம்‌ சமம்‌ திருக்குக்‌ கூடஸ்தன்‌ சாக்ஷ போதம்‌ 
சுத்தமிலக்‌ கியம்சநா தனம்சீ வன்‌ தத்துவம்விண்‌ சோதி ஆன்மா 
முத்தம்விபு சக்குமமென்‌ றிவண்ணம்‌ விதிகுணங்கள்‌ மொழியும்‌ 


வேதம்‌. 136 
பிரம்மத்திற்கு நித்தியம்‌, பூரணம்‌, ஏகம்‌, பரமார்த்தம்‌, 
பரப்பிரமம்‌, நிதானம்‌, சாந்தம்‌, சத்தியம்‌, கேவலம்‌, துரியம்‌ 
(அவஸ்தாதிரயப்‌ பிரபஞ்சம்‌ மூன்றிற்கும்‌ சாட்சியாய்‌ 
நான்காம்‌ பொருளாய்‌ இருத்தலின்‌), சமம்‌ (சகல ஜீவராசி 
களிடத்தும்‌ தாரதம்மியமின்றி எப்பொழுதும்‌ இருத்தலால்‌), 
திருக்கு (சர்வ திரியங்களையும்‌ அறிவதாயிருத்தலால்‌), 
கூடஸ்தன்‌ (கூடம்‌ என்பது மித்தையாகிய புத்தியும்‌, 
சிதாபாசனுமாம்‌ ; அவைகளில்‌ அசங்கரூபமாக இருப்பவன்‌. 
கூடஸ்தன்‌) சாட்‌, போதம்‌, சுத்தம்‌, இலக்கியம்‌, 
சநாதனம்‌ (எப்போதும்‌ மாற்றமின்றி ஒன்றுபோலிருத்தல்‌), 
சீவன்‌, தத்துவம்‌, விண்‌ (அகாசத்தைப்‌ போல்‌ அங்கிங்‌ 
கெனாதபடி எங்கும்‌ வியாபித்து நிற்பவன்‌), சோதி, ஆன்மா, 
முத்தம்‌ (ஜீவாத்மாவுடன்‌ எப்போதும்‌ பிரியமுடன்‌ 
இருப்பவன்‌, விபு (லோக நாயகன்‌, எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
எஜமான்‌), சூக்குமம்‌ (பிரளய காலத்தில்‌ பிரபஞ்சம்‌ 
முழுவதையும்‌ உள்வாங்கியும்‌ நுட்பமாக இருத்தலால்‌), 
என்று அநேக விதிகுணங்களை வேதம்‌ மொழியும்‌. 


அசலம்நீரஞ்‌ சனமமிர்தம்‌ அப்பிரமே யம்விமலம்‌ வசனா தீதம்‌ 
அசடமநா மயமசங்கம்‌ அதுலம்நீரந்‌ தரமகோ சரம கண்டம்‌ 
அசமநந்த மவிநாசி நீர்குணம்நீட்‌ களம்நிரவ யவம நாதி 
அசரீரம்‌ அவிகாரம்‌ அத்துவிதம்‌ எனவிலக்காம்‌ அநேக முண்டே. 
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மேலும்‌ அசலம்‌ (அசைவற்றிருப்பதனால்‌), நிரஞ்சனம்‌ 
(மனதேயில்லாமலிருபப்தால்‌), அமிர்தம்‌, அப்பிரமேயம்‌ 
(சகலப்‌ பிரபஞ்ச பிரமாணங்களையும்‌, சுயம்பிரகாசத்தினால்‌ 
மித்தையென்று நிச்சயித்து ஆனந்த சின்‌ மாத்திரமாயிருத்‌ 
தலால்‌), விமலம்‌ (மாசற்று இருப்பதால்‌), வசனாதிதம்‌ 
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(வாக்கிற்கெட்டாதது), அசடம்‌ (தேகம்‌ முதலிய சடம்‌ 
இல்லாமையால்‌), அநாமயம்‌ (நோயற்று இருப்பதால்‌), 
அசங்கம்‌ (எதனோடும்‌ சம்பந்தமில்லாதது), அதுலம்‌ 
(ஒப்பில்லாதது), நிரந்தரம்‌ (இடைவெளியில்லாதது), 
அகோசரம்‌ (யாதொன்றுக்கும்‌ விஷயமாகாதது), அகண்டம்‌ 
(காலதேச வஸ்துக்களின்‌ கட்டுப்பாடின்மையால்‌), அசம்‌ 
ஓனனமில்லாதது), அநந்தம்‌, அவிநாசி (அழிவற்றது), 
நிர்குணம்‌, நிட்களம்‌ (வடி.வமில்லாதது), நிரவயவம்‌, அநாதி, 
அசரீரம்‌, அவிகாரம்‌ (மாறுபடும்‌ தன்மையில்லாததால்‌), 
அத்துவிதம்‌ என்ற அநேக நிஷேத நாமங்களையும்‌ வேதம்‌ 
கூறும்‌. 
இன்னவகை விதிவிலக்குக்‌ குணங்கணன்றாய்ச்‌ சேர்ந்தொருமித்‌ 
தெல்லாம்‌ கூடிச்‌ 
சொன்னபொரு ளொன்றன்றி இரண்டில்லை ஒருபொருளைச்‌ 
சொல்லும்‌ சொற்கள்‌ 
பின்னபத மாமதனால்‌ சத்தாதி குணப்பொருளாம்‌ பிரமம்‌ ஏகம்‌ 


அன்னபொரு ளொருமையறிந்‌ தகண்டபரி பூரணமாய்‌ ஆவாய்‌ 
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இத்தன்மையவாக விதியும்‌ விலக்கும்‌ அகிய குணங்கள்‌ 
நன்றாகச்‌ சேர்ந்து ஒன்றுபட்டு அனைத்தும்‌ கூடிச்‌ சொல்லிய 
அர்த்தம்‌ ஒன்றேயன்றி இரண்டில்லை, ஓரே வஸ்துவை 
உரைக்கும்‌ வசனங்கள்‌ வெவ்வேறு சொற்களாம்‌. ஆதலினால்‌ 
சத்‌ சித்‌ ஆனந்தம்‌ என்னும்‌ பதங்களுக்கு பிரமம்‌ என்றே 
பொருளாம்‌. அத்தன்மையான அர்த்தத்தின்‌ ஒருமையைதீ 
தெரிந்து அகண்டமான பூரண சொரூபமாய்‌ நீ ஆவாய்‌. 


இவ்விதிவிலக்கு நாமங்கள்‌ பலவாயினும்‌, ஒரு மனிதனை 
பிதா, மகன்‌, தம்பி என்று பல சொற்களால்‌ அழைப்பினும்‌ 
அவன்‌ அநேகன்‌ ஆகாமல்‌ ஒருவனேயாவது போல்‌, அவை 
களால்‌ உணர்த்தப்படும்‌ பொருள்‌ ஒன்றேயாதல்‌ போல, சத்‌, 
சித்‌, ஆனந்தம்‌ என்னும்‌ பதங்கள்‌ மூன்றாயினும்‌ அவை 
உணர்த்தும்‌ பொருள்‌ ஒன்றான அத்துவித வஸ்துவாக இருத்த 
லால்‌ சந்தேகம்‌ ஒழிந்து அதுவாக இருப்பாய்‌ என்பதாம்‌. 


நீர்குணவஸ்‌ துவின்குணங்க ளுரைப்பதுதாய்‌ மலடி யெனல்‌ 
நிகரன்‌ னாதே 
சற்குணனே வஸ்துநிலை உரையாம லறியவல்ல சதுர ௬ுண்டோ 
நற்குணவே தங்களிந்த சீவன்முத்தி பெறப்பிரம ஞானம்‌ தோன்றச்‌ 
சொற்குணங்கள்‌ பிரமத்தின்‌ குணங்களன்று பிரமமாம்‌ சொரூபம்‌ 
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சற்குணங்கள்‌ நிறைந்த மைந்தனே! நிர்குணம்‌ என்று கூறிய 
பிரம்மத்திற்கு வேதம்‌ குணங்களைக்‌ கூறுவது “தாய்‌ மலடி” 
என்று கூறுவதைப்‌ போல, முன்னுக்குப்‌ பின்‌ முரணாகச்‌ 
சொல்லுவது ஆகாதோ எனச்‌ சந்தேகப்படாதே. பிரம்மத்தினு 
டைய குணங்களை ஆசிரியர்‌ சொல்லாமல்‌ தானே தெரிந்து 
கொள்ளும்‌ வல்லமையுடைய கற்றவரும்‌ உண்டோ? ஆதலால்‌ 
நலலவையே போதிக்கும்‌ வேதங்கள்‌ இச்சீவன்‌ முக்தியை 
அடையும்‌ பொருட்டு பிரம்ம ஞானம்‌ உதிக்கும்படி உரைத்த 
சத்தாதி குணங்கள்‌ பிரம்மத்தின்‌ குணங்கள்‌ அல்லவாம்‌. 
அவற்றின்‌ அர்த்தம்‌ பிரம்ம சொரூபமேயாம்‌. 

_.. அறிதல்‌ இறந்தவிடத்து அனுபவமாய்‌ உள்ள நிர்குண 
வளது. அறிவிற்கு அவதானமாகும்‌ பொருட்டு, உரைக்கும்‌ 
பரியாய நாமங்களின்‌ அர்த்தப்படி சிந்தித்தால்‌, இக்குண 
ரூபம்‌ இறந்து, அக்குணா£த சொரூபம்‌ வெளிப்படும்‌. 


மோகவிருள்‌ கெடக்கோடி. அருணனென வருகுருவே மொழியக்‌ 
கேளீர்‌ 
ஏகபரி பூரணமாம்‌ என்சொரூபம்‌ என்னுள்ளத்தி லிறுகும்‌ வண்ணம்‌ 
ஆகமங்கள்‌ சொன்னபடி என்னையகண்‌ டார்த்தமா யறிந்தே னய்யா 
ஊகமொத்‌ திடவுரைத்தால்‌ பசுமரத்தி லாணிபோ லுறைக்கும்‌ 
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குழப்பமாகிய இருள்‌ நீங்க கோடி சூரியர்கள்‌ 
உதித்தாற்போல்‌ எழுந்தருளிய ஆச்சாரியரே! அடியேன்‌ 
சொல்வதைக்‌ கேட்டருள்க. ஒன்றான பூரண சொரூபமான 


நல்ல சுகமாகும்‌ எனவும்‌ ; இவ்வுத்தி அனுபவத்திற்கு 
(அதாவது ஏனைய நாமங்களையும்‌ யூகித்துத்‌ தெளிவதற்கு) 
மூலம்‌ என்பார்‌. “ஊகத்துக்கோர்‌ வித்து” எனவும்‌ கூறினார்‌. 
எனது பிரம்ம சொருபம்‌ என்‌ இதயத்தில்‌ நிலைக்கும்‌ 
வண்ணம்‌ வேதங்கள்‌ சொல்லியபடி என்னை அகண்ட 
பொருளாகத்‌ தரிசித்தேன்‌. எனது குருவே, யுக்தியும்‌. 
பொருந்தும்படி அருளிச்‌ செய்தால்‌ என்‌ மனம்‌ பச்சை 
மரத்தில்‌ அறையும்‌ ஆணியைப்‌ போல்‌ ஸ்திரப்படும்‌. 


சத்தேசித்‌ தாகுமய லெனிலசத்தாம்‌ அசத்தானால்‌ சாட்சி யெங்கே 
சித்தேசத்‌ தாகுமய லெனில்சடமாம்‌ சடங்களுக்குத்‌ திதியு மில்லை 
ஒத்தேதோன்‌ நியசத்தும்‌ சித்தும்நல்ல சுகமாகும்‌ ஊகத்‌ துக்கோர்‌ 
வித்தேயன்‌ னியமாயில்‌ சடமசத்தாம்‌ சுகானுபவம்‌ விளைந்தி டாதே. 
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சத்தாக எப்பொருள்‌ உளதோ அதுவே சித்தாகப்‌ 
பிரகாசித்துக்கொண்டிருக்கிறது. சத்துக்கு சித்து வேறென்றால்‌ 
அச்சித்தாயெ பொருள்‌ அசத்தாகும்‌. அச்சித்து அப்படி 
அசத்தானால்‌ அதாவது இல்லாத ஒன்றானால்‌, அவ்வில்லாத 
சித்துக்கு அறிகின்ற சாட்சித்‌ தன்மை எவ்விடத்து 
உளவாகும்‌? ஆதலால்‌ சுத்தே சித்தென்று அறிய வேண்டும்‌. 
சித்தே சத்தாக இருந்து கொண்டிருக்கிறது. அச்சித்துக்கு 
சத்து வேறென்றால்‌, அந்த சித்துக்கு வேறான சத்து சடமாகும்‌. 
சடங்களுக்கு இருக்கும்‌ தன்மை இல்லாததேயாகும்‌. சத்தும்‌ 
(இருக்கின்றதும்‌) சித்தும்‌ (அறிதின்றதும்‌) ஒன்றாய்த்‌ தோன்று 
வது எதுவோ அதுவே ஆனந்தமாகும்‌. ஒன்றான சத்து 
சத்துக்கு ஆனந்தம்‌ அந்நியமாகில்‌, அது அசத்தும்‌ சடமும்‌ 
ஆகும்‌. அப்போது ஆனந்த அனுபவம்‌ உதியாது. இதனால்‌ 
சத்து சித்து ஆனந்த சொரூபமாயெ பிரம்மம்‌ ஏகமே என்று 
கூறிய யுக்தியே, மற்றவற்றிற்கும்‌ யுக்தி செய்கின்றதற்கு ஓர்‌ 
ஒப்பற்ற வித்தாக இருக்கிறது. 
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சுத்தே சித்தாகாவிடில்‌ தன்னையறியும்‌ தன்மை 
இல்லை என்பார்‌. “சாட்டுயெங்கே” எனவும்‌, சித்தே சத்தா 
காவிடில்‌ சர்வம்‌ பிரம்ம மயமாக விளங்குதல்‌ இல்லை 
என்பார்‌. “சடங்களுக்குத்‌ திதியும்‌ இல்லை” எனவும்‌; இவ்‌ 
விருமையின்‌ ஒருமையில்‌ உதிப்பதே ஆனந்தம்‌ என்பார்‌. 


வீயாத சத்துமுன்னம்‌ விளங்குவது தன்னாலோ வேறொன்‌ றாலோ 
வாயால்வே ஹெனிலதுவும்‌ அசத்தோசத்‌ தோவசத்தேல்‌ 
I மலடி மைந்தன்‌ 
பேயாகா ரியம்செயுமோ சத்தெனிலிப்‌ படியதையும்‌ பிரித்துச்‌ 
A சொன்னால்‌ 
ஓயாத வத்தையாம்‌ குதர்க்கவிகற்‌ பங்களைவிட்‌ டொழிந்தி டாயே. 
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.நிரிகாலங்களிலும்‌ நசியாதிருக்கின்ற சத்‌ தானது ஆதியில்‌ 

ரகாசிப்புது சுயமாகவோ, வேறொன்றாலோ, வாக்கினால்‌ 
. இச்சத்து வேறொன்றால்‌ பிரகாசிக்கன்றது' என்பாயானால்‌, 
அந்த வேறொன்றும்‌ அசத்தோ (இல்லாததோ) அன்றி சத்தோ 
(இருக்கின்றதோ. இல்லாததே என்றால்‌, பேயனே, மலடி 
மைந்தன்‌ ஒரு காரியம்‌ செய்வானோ (அதுபோல) அசத்து 
சத்தை விளக்குமோ? விளக்காது. முன்னம்‌ கூறிய அவ்வே 
றொன்றை இந்தச்‌ சத்தைப்‌ போல்‌ வேறொரு சத்து என்று 
கூறினால்‌ அநாவஸ்தா தோஷம்‌ உண்டாகும்‌. ஆகையால்‌ 
குதர்க்க வேறுபாடுகளைத்‌ தவிர்த்து விடுவாய்‌. 


எப்போதும்‌ இருக்கிற ஆத்மா தானே பிர்காசிக்கன்றதே 
அன்றி மற்றொன்றினால்‌ பிரகாசிக்கப்‌ படாததே என்பார்‌. 
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சுருதிபுக்தி ஒத்ததுபோ லனுபவமும்‌ கேள்சுழுத்திச்‌ சுகவா னந்தம்‌ 
மிருதிவடி வாதலினவ்‌ வானந்த மேயறிவாம்‌ வேறங்‌ கில்லை 
்‌ கருதுபிர ளயம்சுமுத்தி இரண்டிலும்நீ யிருந்திருளைக்‌ காண்கின்‌ 
றாயே 
இருதயத்திப்‌ படிநோக்கி ஏகபரி பூரணமா யிருந்தி டாயே. 143 


சுருஇப்‌. பிரமாணத்திலும்‌, யுக்திப்‌ பிரமாணத்திலும்‌ 
சச்சிதானந்தப்‌ பொருளை உணர்ந்த உனக்கு அது சம்மத 
மானது போல, அதன்‌ அனுபவப்‌ பிரமாணம்‌ கூறுவதையும்‌ 
கேட்பாய்‌. சுஷுப்தி அவஸ்தையிலுள்ள சுகமாகிய ஆனந்த 
மானது, அங்கே அஞ்ஞானத்தைப்‌ பிரகாசிப்பித்துக்‌ கொண்‌ 
டிருந்து நித்திரையிலிருந்து விழித்த பொழுது “ஒன்றும்‌ 
அறியாமல்‌ நான்‌ சுகமாய்‌ உறங்கினேனே” என்னும்‌ 


ஸ்மிருதி ரூபமாக வெளிப்படுதலால்‌, அவ்வானந்தமே 
சித்தாகும்‌ (அறிவாகும்‌). அச்சுஷஃப்தியின்‌ கண்‌ 
ஆனந்தத்தைத்‌ தவிர பிரகாசம்‌ தர வேறொன்றுமில்லை. 
பிரளயம்‌, சுஷுப்தி இரண்டிலும்‌ நீ சத்தாக இருந்து, 
மாயையும்‌ அவித்தையுமாகிய இருளை அறிகின்றாய்‌ 
அல்லவா, ஆதலால்‌ சித்தாகிய ஆனந்தமே சத்து. உனது 
உள்ளத்திலே இவ்விதமான அனுபவத்தினால்‌, சத்தே சத்து, : 
சத்தான சத்தே ஆனந்தம்‌ : எனவும்‌, அச்சிதானந்தமான 
அத்வைத சொரூபமே நீயெனவும்‌ அறிந்து ஒன்றான 
அகண்டசொருபமாகவே இருப்பாய்‌. 

சுஷுப்தியின்‌ போது, ஆனந்தமே அஞ்ஞானத்தை 
. அறிவதால்‌ அதுவே சித்‌ எனவும்‌, நீ இருந்தே அறிவதால்‌, 
அந்தச்‌ சித்‌ தான ஆனந்தமே சத்‌ எனவும்‌ கூறினார்‌. 


பலகலையும்‌ உணர்ந்தரு மொழிந்தபடி இவனுமனு பவம்வி டாமல்‌ 
பலமலரின்‌ மதுபோலச்‌ சச்சிதா னந்தமொன்றாம்‌ பரமார்த்‌ தத்தைப்‌ 
பலபொழுதும்‌ கண்மூடிச்‌ சமாதியிருந்‌ தான்விழித்துப்‌ பார்த்த போது 
பலவடிவாம்‌ சராசரசித்‌ திரங்களெல்லாம்‌ தோன்றுமொருப டமா 
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சாஸ்திரங்களையும்‌ கற்றுணர்ந்த ஆச்சாரியர்‌ 
அனுக்ரெகித்தவண்ணம்‌ இச்சடனும்‌ அனுபவத்தை விட்டு 
நீங்காமல்‌ தேனீக்கள்‌ பல மலர்களிலிருந்து தேனை எடுத்து 
ஒருமித்து சேர்த்தது போல, சத்‌ சித்‌ ஆனந்தம்‌ மூன்றும்‌ 
ஒன்றாகிய பிரம்மத்தை ஊனக்கண்களை மூடி ஸ்வரூப 
சமாதியில்‌ இருந்து ஞானவிழியால்‌ பார்த்தபோது பல 
விதமான வடிவங்கள்‌ நிறைந்த தாவர சங்கமமாகிய 
சித்திரங்கள்‌ அனைத்தும்‌ தோன்றுகின்ற ஓர்‌ ஓவியமானான்‌. 


சகல 


சச்சிதானந்த ஒருமையான அத்வைத சொரூபமே 
தானாகி, சடன்‌ தானே யாவுமாகி விளங்குகின்ற 
சாஷாத்கார அனுபவம்‌ பெற்றானாயினன்‌ என்பதாம்‌. 


கதேயமொத்த சத்குருவே நமக்கிதுவே விநோதமன்றி யினிவே 
ர றுண்டோ 
அதையுரைத்தும்‌ அதைநினைத்தும்‌ இருப்பதன்றோ ஞானிகளுக்‌ 
கான நீதி 
மதலுரைத்த துரியாதீ தமுமேழாம்‌ பூமியுமுக்‌ கியமாம்‌ என்ற 
பதமுமதின்‌ வகையுமெனக்‌ கெளிதாகத்‌ தெளியும்வண்ணம்‌ 
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மனமொத்த என்‌ ஆசிரியரே! நமக்கு இவ்விசாரமே 
லீலையல்லாமல்‌ இனி வேறு தொழில்‌ ஒன்றுளதோ, அப்‌ 
பிரம்மத்தைப்‌ பற்றி வாக்கினால்‌ பேசியும்‌, மனதால்‌ 
தியானித்தும்‌ இருப்பதல்லவா ஞானிகளுக்கான நியதி. 
முன்னே (82ம்‌ பாடலில்‌ கூறிய துரியாதிதமும்‌, ஏழா 
பூமியும்‌ முக்கியமாகும்‌ என்று சொல்லிய பதமும்‌, அதன்‌ 
கூறுபாடும்‌ எனக்கு எளிதாகப்‌ புரியும்‌ வண்ணம்‌ போதித்து 
அருள்வீராக. 
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வினவுமிடத்து அஞ்ஞான பூமிகளேழ்‌ ஞானபூ மிகளே ழென்பார்‌ 
இனியவற்றுள்‌ அஞ்ஞான பூமிகளே மையும்முந்தி இயம்பக்‌ 
கேளாய்‌ 
தனிவித்துச்‌ சாக்கி ரம்சாக்‌ கிரமகா சாக்கிரம்சாக்‌ கிரத்தைச்‌, சார்ந்த 
கனவுகனா கனவுசாக்‌ கீரம்சுமுத்தி என்றேமுபேர்‌ கணித்தார்‌ 
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பூமிகள்‌ எத்தனையென்று கேட்குமிடத்து அஞ்ஞான 
பூமிகள்‌ ஏழென்றும்‌, ஞான பூமிகள்‌ ஏழென்றும்‌ பெரியோர்‌ 
சொல்வர்‌. இனி அவற்றுள்‌, அஞ்ஞானப்‌ பூமிகள்‌ ஏழையும்‌ 
முன்னே சொல்கிறேன்‌ கேட்பாயாக. 1) தனிவித்துச்‌ 
சாக்கிரம்‌ (அதாவது கலப்பில்லாத பீஜசாக்கிரம்‌), 
2) சாக்கிரம்‌, 3) மகா சாக்கிரம்‌, 4) சாக்கிர சொப்பனம்‌, 
ச) சொப்பனம்‌, 6) சொப்பன சாக்ரெம்‌, 7) சுழுத்தி என்று 
ஏழு பெயர்கள்‌ இட்டனர்‌ சான்றோர்‌. 
மாயையோடு ச்ம்பந்தப்பட்டிருந்த ஆத்ம சைதன்யத்தி 
னின்றும்‌ எழும்‌ சிதாபாசத்தோடு (மயக்கம்‌) கூடிய அறிவு 
மாத்திரமான .நிலையே பீஜ சாக்கிரம்‌ எனப்படும்‌. 
2) சாக்கிரம்‌: மேற்கூறிய பீஜம்‌ போன்ற அறிவினிடத்தில்‌ 
முன்னில்லாத ௮க மமதைகள்‌ சூகஷுமமாக உண்டாகும்‌ 
நிலையே சாக்கிரம்‌ எனப்படும்‌. 
3) மகாசாக்கிறம்‌ : பிறகு யான்‌ எனது என்ற ௮௪ மமதைகள்‌ 
திடமாகவும்‌, விரிவாகவும்‌ உதிப்பது. 
4) சாக்கிரம்‌ சொப்பனம்‌ : சாக்ரெத்தில்‌ தான்‌ அறிந்தவைகளை 
யும்‌, அறியாதவைகளையும்‌ கொண்டு மனோராஜ்ஜியம்‌ 
செய்தல்‌. 
5) சொப்பனம்‌ : சாக்கிரத்தில்‌ அனுபவித்தவைகளையும்‌, 
அனுபவியாதவைகளையும்‌ நித்திரையில்‌ (சொப்பனாவஸ்தை 
யில்‌) காண்பதாகிய கனவு. 
6) சொப்பன சாக்கிரம்‌ : முன்பு கண்டு மறந்த சொப்பனத்தை 
மறுபடி காண்பது சொப்பன சாக்கிரம்‌ எனப்படும்‌. 


கைவல்ய நவநீதம்‌ | 797 


7) சுழுத்தி: மேற்கூறிய ஆறு அவஸ்தைகளுமின்றி 
இந்திரியங்கள்‌, யாவும்‌ ஒடுங்கி அஞ்ஞான இருள்‌ மூடி 
யிருக்கும்‌ நிலையே சுஷுப்இி எனப்படும்‌. 

சாக்கிரமே பீஜ சாக்கிரம்‌, சாக்கிரம்‌, மகா சாக்கிரம்‌ என 
மூன்று நிலைகளாகப்‌ பிரித்துக்‌ கூறப்பட்டிருக்கிறது. 


நாம்‌ நித்திரையிலிருந்து விழிப்டையும்‌ போது இந்த 
மூன்று படிகளையும்‌ கடந்தே வெளி வருகின்றோம்‌. 
திடீரென்று ஏக காலத்தில்‌ பூரண விழிப்பிலுள்ள சகல 
நித்திரைக்குச்‌ செல்லும்போதும்‌ இவ்வாறே சில படிகளைக்‌ 
கடந்தே செல்கிறோமேயன்றி, ஏக காலத்தில்‌ நித்திரை 
வந்து மூடிக்‌ கொள்வதில்லை. நாம்‌ அவற்றைக்‌ 
கவனியாமல்‌ அத்தொழில்களைத்‌ தாமே நடைபெற 
விட்டிருப்பதால்‌ அவை நமக்குப்‌ புலப்படுவதில்லை. 


முந்தஅகண்‌ டத்துதெழுமோ ரறிவுமாத்‌ திரமதுதான்‌ முதல்வித்‌ _ 
தாகும்‌ 
இந்தவறி விற்பண்டில்‌ லாஅகந்தை முளைபோலாம்‌ இதுந னாவாம்‌ 
வந்துவந்து பிறவிதொறும்‌ அகமமதை வளருமது மகாந னாவாம்‌ 
நந்தும்‌அகம்‌ கொடுநனவின்‌ மகோராச்சி யம்செயலே நனாக்க 
னாவே. 147 


முன்னரே உள்ள அகண்டமாகிய சத்தில்‌ உதித்த ஒருணர்‌ 
வாகிய சிதாபாசமாகிய அறிவே சாக்கிரம்‌ என்ற செடி 
முனளைத்தலுக்கான வித்தாகும்‌ (பீஜ சாக்கிரம்‌). இவித்தாகிய 
உணர்வில்‌ முன்பில்லாத அகந்தை யானது முளைபோல்‌ 
உண்டாகும்‌, இது சாக்கிரமாம்‌. உண்டாகிப்‌ பிறவிகள்‌ 
தாறும்‌ யான்‌, எனது என்ற விருக்ஷம்‌ வளரும்‌, அது மகா 
சாக்கிரம்‌. நசிக்கின்ற அகந்தை கொண்டு சாக்கிரத்தில்‌ 
மஃனாராஜ்ஜியம்‌ செய்வது சாக்கிர சொப்பனமாம்‌. 


உண்டுறங்கி மகோராச்‌ சியம்செயல்சொப்‌ பனமென்றும்‌ 
பெயருடைய தாகும்‌ 
பண்டுகனாக்‌ கண்டுமறந்‌ ததைமீண்டும்‌ நினைப்பதுசொற்‌ பனந 
னாவாம்‌ 
மண்டூமிருள்‌ மூடுவது சுழுத்தியாம்‌ அஞ்ஞான வகைகள்‌ 
சொன்னோம்‌ 
விண்டூநிறை முத்திதரும்‌ ஞானபூ மிகளேமும்‌ விளம்பக்‌ கேளாய்‌. 
148 


புசித்து, நித்திரை செய்து மனோராஜ்யிம்‌ செய்வது 
சொப்பனம்‌ என்னும்‌ பெயருடையதாம்‌. முன்‌ சாக்கிரத்தில்‌ 
பார்த்து மறந்து விட்டதை திரும்ப ஞாபகத்தில்‌ கொண்டு 
வருவது சொப்பன சாக்கிரமாம்‌. இந்திரியங்கள்‌, அந்தக்‌ 
கரணங்கள்‌ யாவும்‌ ஒடுங்கி அஞ்ஞான இருள்‌ மூடியிருக்கும்‌ 
நிலையே சுஷாப்தி எனப்படும்‌. அஞ்ஞான பூமிகளின்‌ வகை 
களைச்‌ சொன்னோம்‌. வியாபகமாக நிறைந்து பரிபூரணமாக 
இருக்கும்‌ முக்தியைத்‌ தருகின்ற ஞானபூமிகள்‌ ஏழையும்‌ 
கூறக்‌ கேட்பாயாக. 


புலவர்புகழ்‌ முதற்பூமி சுபேச்சைவிசா ரணையிரண்டாம்‌ பூமி - 
யாகும்‌ 
நலததுமா னசிமூன்றாம்‌ பூமிசத்து வாபத்தி மாலாம்‌ பூமி 
சொலுமசம்சத்‌ தீப்பேரும்‌ பதார்த்தாபா வனைப்பேரும்‌ துரியப்‌ 
பேரும்‌ 
மலினமறு மகனேயைந்‌ தாறேழு பூமிகளா வகுத்தார்‌ மேலோர்‌. 149 


மாசில்லாத மகனே! அறிஞர்கள்‌ துதிக்கின்ற முதல்‌ 
பூமியானது சுபேச்சை (சுபம்‌ விரும்பல்‌) எனவும்‌, இரண்டாம்‌ 
பூமியானது விசாரணை (விசாரம்‌ செய்தல்‌) எனவும்‌, மூன்றாம்‌ 
பூமியானது தனுமானசி (மனஞ்சிறுகல்‌) எனவும்‌, நான்காம்‌ 
பூமியானது சத்துவாபத்தி (உண்மையிலே நிலை பெற்று 
நிற்றல்‌) எனவும்‌, ஐந்தாம்‌ பூமியானது அசம்‌ சத்தி (சங்கற்பம்‌ 
அறல்‌) எனவும்‌ ஆறாம்‌ பூமியானது பதார்த்தாபாவனை 


(பதார்த்த எண்ணம்‌ அறுத்திடல்‌) எனவும்‌, துரியம்‌ என்னும்‌ 
பெயருடையதை ஏழாம்‌ பூமியாகவும்‌ மகான்கள்‌ 
வகுத்துள்ளனர்‌. 
ஞான பூமிகள்‌ : 
1) சுபேச்சை : (சுபம்‌*இச்சை)' “சுபம்‌” என்பது பிரம்ம 
ஞானத்தால்‌ அடையும்‌ மோக்ஷம்‌, “அட்டா, நாம்‌ இது 
வரை இந்த அநித்தியமான உலகத்தையும்‌, இதிலுள்ள 
போகங்களையும்‌ நம்பிப்‌ பிறந்து மாண்டு, பிறந்து மாண்டு 
பெருந்துன்பத்தில்‌ உழன்று கொண்டிருக்கிறோம்‌” என்ற 
உணர்வு தோன்றி, இனி எல்லா கர்மங்களையும்‌ நிவிர்த்தி 
சய்து எப்படியாவது மோட்சம்‌ பெற வேண்டும்‌ எனத்‌ 


திட வைராக்கியம்‌ கொள்தலே முதற்பூமியாகிய சுபேச்சை 
ஆகும்‌. 


2) விசாரணை : (விசாரம்‌ செய்தல்‌) மோக்ஷ்மடைய 
வேண்டும்‌ என்ற வைராக்கியம்‌ கொண்டவன்‌ குரு, 
பெரியோர்‌ இவர்களை அடைந்து சாத்திரவிசாரணை 
செய்து ஞானத்தை அடைய அப்பியாசித்தல்‌ 
விசாரணையாம்‌. 
3) தநுமானசி : (மனஞ்சிறுகல்‌) சாத்திரங்களைப்‌ படிப்பதா 
லும்‌, குருவிடம்‌ சந்தேகங்களை நிவர்த்தி செஃது 
கொள்வதாலும்‌ ஞானம்‌ பெற்று மனைவி, மக்கள்‌, 


பொருள்‌, முதலியவற்றின்‌ ' மீதுள்ள ஆசையை அறவே 


4) சத்துவாபத்தி : (உண்மையிலே நிலைபெற்று நிற்றல்‌) 
மேற்கண்ட மூன்று பூமிகளின்‌ அப்பியாச வலிமையால்‌, 
சத்துவ வாசனையுடைய மனதினிடத்தில்‌ உண்மையறிவு 
உதித்தல்‌, அதாவது பிரபஞ்சம்‌ அனைத்தும்‌ சொப்பனம்‌ 
போன்றதென்று உணர்ந்து சத்‌ ரூபப்‌ பிரம்மமே தானென்று 
அறிந்து, பிரம்ம சாக்ஷாத்காரத்தையடைய அப்பியாசிப்பது 
சத்துவாபத்தியாம்‌. 
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5) அசம்சத்தி : (சங்கற்பம்‌ அறல்‌) சம்சத்தி என்றால்‌ விஷயங்‌ 
களில்‌ சம்பந்தமுடைமை. அசம்சத்தி என்பது அதற்கு எதிர்‌ 
மறை, விஷய சம்பந்தமில்லாமை, நான்காம்‌ பூமியின்‌ அப்பி 
யாசத்தால்‌ பிரபஞ்சம்‌ முதல்‌ யாவும்‌ அகண்ட பிரம்ம 
சொரூபமாய்க்‌ காணும்‌ அபரோகீ ஞான அனுபவ 
மடைந்து சாக்ஷாத்காரமன்றி மற்ற மாயாகாரியமான 
எல்லா விஷயங்களின்‌ சம்பந்தமும்‌ உணர்விலிருந்து நீக்கி 
விடல்‌ அசம்சத்தியாம்‌. 

6) பதார்த்தாபாவனை : (போகம்‌ தரும்‌ விஷயங்களின்‌ 
எண்ணம்‌ அ௮றுத்திடல்‌) வெளியிலும்‌ உள்ளும்‌ எவ்விதப்‌ 
பொருள்களின்‌ தோற்றரவும்‌ இல்லாதிருத்தல்‌ என்பதாம்‌. 
அதாவது, சமாதியில்‌ நின்று பிரம்மான்ம ஐக்கியம்‌ பூரண 
மாயடைந்து திரிபுடி காண்பான்‌, காட்ச, காட்சிப்‌ 
பொருள்‌) அற்று இரண்டற்ற ஆனந்தநிலை அடைதல்‌. 

7) துரியம்‌ : சாக்கிரம்‌, சொப்பனம்‌, சுழுத்தி என்ற மூன்று 
அவஸ்தைகளுக்கும்‌ அப்பாற்பட்டது. இரிபுடி ஒழிந்த 
சாக்ஷா£த்கார நிலையில்‌ அழுந்தி பூரண மெளனமாய்தீ 
தன்னாலும்‌, பிறராலும்‌ பகிர்முகப்படாமல்‌ நிர்விகல்ப 
சமாதி நிலை அடைபதே துரியம்‌ எனப்படும்‌. 

துர்ச்சங்க நிவர்த்திவந்து சிவஞானம்‌ விரும்புவதே சுபேச்சை 

ட] ஆகும 4 
நற்சங்க மொழிவினவி ஞானநூல்‌ பழகல்விசா ரணையாம்‌ நம்பி 
முற்சங்க ஈடணைகள்‌ விடல்தநுமா னசியிந்த மூன்றி னாலும்‌ 
சற்சங்க மனதிலுண்மை அறிவுதித்தல்‌ சத்துவா பத்தி தானே. 150 


முற்பிறப்பிலாவது, இப்பிறப்பிலாவது செய்துள்ள 
புண்ணிய கர்மங்களின்‌ வலிமையால்‌ நல்லோர்‌ அல்லாத 
நண்பர்‌ கூட்டத்தினின்றும்‌ நீங்குதல்‌ பெற்று, நான்‌ இதுவரை 
மனைவி, மக்கள்‌ இவரோடு கூடி பொருளையும்‌, அவை தரும்‌ 
போகங்களையும்‌ நாடி மூடனாயிருக்கும்‌ காரணம்‌ என்ன? 
இனி அவ்வாறிராது ஞானிகளாலும்‌, ஞான சாஸ்திரங்களாலும்‌ 
சிவத்தை அறிவேன்‌ என்று, சிவஞானத்தை விரும்பும்‌ தீவிர 
இச்சையே சுபேச்சை ஆகும்‌. 


இதையே “பற்றுக பற்றற்றான்‌ பற்றினை பற்று விடற்கு” 

என்று திருவள்ளுவர்‌ அருளியிருக்கிறார்‌. 
சிவஞானத்தை அடைய வேண்டுமென்ற தீவிர 

இச்சையுள்ள அவன்‌, சாதுசங்கத்தோடு கூடியிருக்கும்‌ சற்‌ 
குருவை அடைந்து அவர்‌ வாக்கால்‌ ஜீவப்‌ பிரமங்களின்‌ 
அபேதத்தை உணர்த்தும்‌ வேதாந்த வாக்கியங்களைக்‌ கேட்டு, 
அவற்றின்‌ பொருள்‌ மனதில்‌ பதியும்‌ நிமித்தம்‌ சிந்தித்து 
அவற்றை மனனம்‌ செய்தலே விசாரணையாம்‌. 

அவன்‌ இவ்விரண்டு பூமிகளின்‌ அப்பியாச வலிமையால்‌ 
கரு மற்றம்‌ சாஸ்திரங்களின்‌ வாக்கியங்களை விசுவாசித்து, 
நிதித்தியாசனம்‌ செய்து, ஈஷணாத்திரயம்‌ என்று 
சொல்லப்படும்‌ மனைவி, மக்கள்‌, செல்வம்‌ இவை மூன்றன்‌ 
மேலுள்ள இச்சை நீங்குதலே தநுமானசி ஆகும்‌. 
இம்மூன்று பூமிகளின்‌ அப்பியாச வலிமையாலும்‌, சத்சங்கம்‌ 
பழகியதால்‌ தோன்றிய சத்துவ வாசனையோடு கூடிய 
மனதின்‌ கண்‌ அவனுக்கு செரூப சாக்ஷ£த்காரமான மெய்‌ 
புணர்வு (தன்னையறிதல்‌) உண்டாதலே சத்துவாபத்தியாம்‌. 


தத்துவத்தில்‌ மனமுறைத்து மித்தையெலாம்‌ மறப்பதசஞ்ச்‌ சத்தி 
யாகும்‌ 
அத்துவிதா னந்தம்வரும்‌ திரிபுடியோம்‌ பதார்த்தாபா வனைய 
தாகும்‌ 
வத்துநிலை இருந்தபடி இருந்தமெள ஸனச்சுபாவம்‌ துரிய மாகும்‌ 
இத்துரிய பூமியைமுன்‌ துரியாதீ தப்பதமென்‌ றதுவும்‌ கேளாய்‌. 151 


பதார்த்த எண்ணங்கள்‌ அறுபடும்‌ போது அனுபவித்தலே 
பதார்த்த அபாவனை (போகம்‌ தரும்‌ விஷயங்களின்‌ நினைவு 
ஒழிதல்‌) என்னும்‌ ஆறாம்‌ பூமியாம்‌. ஆன்ம சுபாவம்‌ இருந்த 
படி இருந்து பிரம்ம வஸ்துவில்‌ மனம்‌ நிலைத்து நிற்கும்‌ 
மோன நிஷ்டையே துரியம்‌ ஆகும்‌. இத்துரிய பூமியை 
முன்னர்‌ துரியாதீதம்‌ என்று சொன்னார்கள்‌. அப்பதத்தின்‌ 
விளக்கத்தையும்‌ கேட்பாயாக. 
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மூற்புவிமூன்‌ றினுமுலகம்‌ தோன்றுதலால்‌ சாக்கிரமாம்‌ மூன்றுக்‌ 
கப்பால்‌ 
சொற்பனமாம்‌ அதுவுமெள்ள நழுவுமைந்தாம்‌ பூமியே சுழுத்தி 
யாகும்‌ 
அற்புதமாம்‌ சுகானுபவ மிகுமாறாம்‌ புவிதுரியம்‌ அதற்கப்‌ பாலோர்‌ 
கற்பனையி லாதவிடம்‌ அதீதமென்று மெளனமாய்க்‌ காட்டும்‌ 
1 வேதம்‌. 152 


முதற்கண்‌ கூறிய பூமிகள்‌ மூன்றிலும்‌ சகம்‌ தோன்றுகிறபடி 
யால்‌, அம்மூன்று பூமியும்‌ சாக்கிரமாகும்‌. நான்காவது பூமி 
சொப்பனமாகும்‌. அக்கனவு நிலை மெதுவாய்‌ நீங்கி ஆழ்ந்த 
நித்திரைக்குள்‌ செல்வதே சுஷுப்தியாகும்‌. அதிசயப்படும்‌ 
படியான சுவானுபவம்‌ மிகுந்த ஆறாம்‌ பூமி துரியமாகும்‌. 
ஏழாம்‌ பூமி ஒரு கற்பனையும்‌ அற்ற இடம்‌, துரியாதீதம்‌ என 
மெளனமாக வேதம்‌ தரிசிப்பிக்கும்‌. 


சுபேச்சை விசாரணை, தநுமானசி ஆகிய மூன்று 
பூமிகளிலும்‌ பூரண ஞானமின்மையால்‌, பிரபஞ்சமானது 
சமமாய்த்‌ தோற்றாது மெய்போல்‌ உயர்ச்சி தாழ்ச்சியாய்த்‌ 
தோன்றுதலின்‌, அவைகளை சாக்கிரமெனவும்‌, சத்துவாபத்தி 
யில்‌ பூரண ஞானம்‌ உண்டானதால்‌, பிரபஞ்சமானது உயர்ச்சி 
தாழ்ச்சியாய்த்‌ தோற்றாது மித்தையாய்ச்‌ சமமாய்‌ அது 
தோன்றுவதால்‌ சொப்பனம்‌ எனவும்‌, அசம்சத்தியில்‌ நினைவு 
இறந்து ஆனந்தானுபவத்தினால்‌ சகம்‌ தோன்றாமையின்‌, 
அதைச்‌ சுஷுப்தியெனவும்‌, சுட்டறிவு இறந்து ஆனந்த சாகர. 
மாயிருத்தலின்‌, அதைத்‌ துரியம்‌ என்றும்‌, துரிய பூமியில்‌ 
வாக்கு, மனதுக்கு எட்டாததாக இருந்தபடி இருத்தலின்‌ 
அதைத்‌ துரியாதீதம்‌ எனவும்‌ கூறினர்‌, 


இங்ஙனம்‌ ஒரு கற்பனையில்லாத இடமாகிய ஏழாவது 
பூமியைத்‌ துரியாதீத அவஸ்தையென்று வேதம்‌ கூறுகிற 
பிரகாரம்‌, குருநாதனே, நீர்‌ கூறுவாராகில்‌, அவ்வேழாவது 
பூமிக்கு துரியம்‌ என்று பெயர்‌ கொடுத்தார்‌ என்று நீர்‌ 
சொல்லிய மேலோர்‌ எதைத்‌ துரியாதீத அவஸ்தை என்று 
கூறுவார்கள்‌? 
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துரியநிலந்‌ தனைத்துரியா தீதமெனில்‌ மயக்கமென்று கருதி 
மேலோர்‌ 
அரியதொரு விதேகமூத்தி அதீதமென்பார்‌ அதுகணக்கி லாறாம்பூமி 
மருவுசுழுத்‌ தியில்‌ காட சுழுத்தியென்பார்‌ என்பதுநீ மனத்தில்‌ 
கொள்வாய்‌ 
பெருமைதரு ஞானபூ மியின்விகற்பம்‌ இன்னமுண்டூ பேசக்‌ 


கேளாய்‌. 153 . 


வேதம்‌ உணர்ந்த மகான்கள்‌ துரிய பூமியைத்‌ துரியாதீதம்‌ 
என்று கூறினால்‌ மயக்கம்‌ உண்டாகும்‌ என்று கருதி, எட்டுதற்‌ 
oo ஒப்பற்ற விதேக கைவல்யத்தை துரியாதீதம்‌ என்று 


சுஷுப்திகளுள்‌ காட க்ஷாப்தி 
(ஐந்தாவது பூமியை கண சுஷுப்தி என்பர்‌). 
ட டாவு கூறும்‌ கணக்கால்‌ ஏழாவது பூமியை துரியாதீதம்‌ 
என்பதற்குப்‌ பதிலாக அரியம்‌ என்று கூறுவர்‌. இப்படியாக 
மோன பூமியின்‌ வகையைச்‌ சற்று வேறு மாதிரி கூறுவதையும்‌ 
நீ மனதில்‌ கொள்வாய்‌. மாட்மையைக்‌ கொடுக்கும்‌ ஞான 
பூமிகளின்‌ பேதங்கள்‌ இன்னமும்‌ இருக்கின்றன. E அதை 
சொல்கிறேன்‌ கேட்பாயாக. 
முன்னிலங்கள்‌ ஏறியமூ வருமப்பி யாசிகளாம்‌ முத்த ரன்றே 
பின்னிலங்கள்‌ வரன்வரியான்‌ வரிட்டனெனும்‌ சீவன்முத்தர்‌ 
பேத மாகும்‌ 
தாய முத்தர்‌ 
ன்சொல்‌ னேனே. 
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சொன்னநடுப்‌ பூமிவந்த ஞானிகளே பிரமவித்தாம்‌ 
இன்னமுமப்‌ பூமிகளின்‌ பெருமைதனை நீயறிய யா 


சுபேச்சை, விசாரணை, தநுமான௫, சத்துவாபத்தி, அசம்சத்தி, 
பதார்த்தாபாவனை, துரியம்‌ என்னும்‌ ஞானபூமி ஏழினுள்‌, முன்‌ 
உள்ள சுபேச்சை விசாரணை, தநுமானசி என்ற மூன்று பூமியிலும்‌ 
ஏறியிருக்கும்‌ மூவரும்‌ அப்பியாசிகளேயன்றி ஜீவன்‌ முக்தரல்லர்‌. 
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பின்னுள்ள அசம்சத்தி, பதார்த்தாபாவனை, துரியம்‌ என்னும்‌ 
மூன்று பூமியிலும்‌ ஏறியிருக்கும்‌ மூவரும்‌ முறையே வரன்‌, 
வரியான்‌, வரிட்டனென்னு சொல்லப்படுவர்‌. இவற்றின்‌ நடுவே 
உள்ள சத்துவாபுத்தி என்னும்‌ நான்காவது பூமியில்‌ ஏறி 
யிருக்கும்‌ ஞானிகள்‌ பிரம்மவித்தென்று கூறப்படுவர்‌. பிரம்ம 
வித்து, வரன்‌, வரியான்‌, வரிஷ்டன்‌ ஆ௫ிய நால்வரும்‌ ஜீவன்‌ 
முக்தராவர்‌. இன்னமும்‌ இந்த ஞானபூமிகளின்‌ பெருமைகளை 
நீயறியும்படி நான்‌ சொல்வேன்‌. 


நாலாம்பூ மியில்வருமுன்‌ மூன்றுபூ மியடைந்து நடந்து மாண்டோர்‌ 
மேலான பதமடைந்து பிறந்துமெள்ள மெள்ளவந்து வீடு சேர்வார்‌ 
மாலான பவத்தில்விழார்‌ முதற்பூமி பிடைப்பதுவே வருத்தம்‌ 
மைந்தா 
காலான முதற்பூமி கைவந்தால்‌ முத்தியும்கை வந்த தாமே. 155 


சத்துவாபத்தி என்னும்‌ நான்காம்‌ பூமியில்‌ வருவதற்கு 
முன்னே சுபேச்சை விசாரணை, தநுமானசி- என்னும்‌ 
அப்பியாச பூமிகள்‌ மூன்றினையும்‌ அடைந்து அப்பியசித்து 
மரணம்‌ அடைந்தவர்‌ மேலேறிச்‌ சென்று சுவர்க்கம்‌ முதலிய 
பதவிகளை அடைந்து போகங்களை அனுபவித்து, அப்‌ 
போகங்கள்‌ அனுபவித்தற்குரிய வினைகள்‌ நசித்த பிறகு 
அப்பதவிகளினின்றும்‌ நீங்கிப்‌ பூமியில்‌ ஞானிகள்‌ குலத்திலே 
பிறந்து, காலக்கிரமத்தில்‌ நான்காம்‌ பூமியாம்‌ சத்துவாபத்தியில்‌ 
வந்து ஞானிகளாய்‌ மோட்சமடைவர்‌. மயக்கத்திற்கேதுவான 
பிறவிகளை அடையார்‌. 


இங்கே கூறிவரும்‌ ஞான சப்த பூமிகளுள்‌ சுபேச்சை என்னும்‌ 
முதற்பூமி கிடைப்பதே மிகக்‌ கடினமாம்‌. விசாரணை முதலிய 
பூமிகளை அடைவதற்கேதுவான அம்முதற்பூமி ஒருவனுக்குச்‌ 
சித்திக்குமாயின்‌, முக்தியும்‌ அவனுக்கு சித்திக்குமாம்‌. 


ட்‌ * 8 


கைவல்ய நவநீதம்‌ 199 


கப்புவியி லிஞ்ஞான பூமியொன்றி லிரண்டிலடைந்‌ திருந்தா 


ரானால்‌ 
அப்புருடர்‌ மலேச்சரா கிலுமுத்தர்‌ குருபாதத்‌ தாணை மெய்யே 
தப்புரையென்‌ றவர்கெடூவார்‌ நடுவான மறைகளைநீ சங்கி யாதே 
செப்புமாழி வழிதிடமா யகம்பிரம மென்றிருந்து தெளிந்திடாயே. 
156 
இப்பூமியின்‌ கண்‌ விளங்கும்‌ ஞானபூமிகளுள்‌ சுபேச்சை 
எனும்‌ முதற்பூமியிலாவுது அல்லது இரண்டாம்‌ பூமியான 
விசாரணையிலாவது அடைந்து அப்பியாசமுடையவரா 
யிருப்பின்‌ அப்புருடர்‌ மிலேச்சராயினும்‌ முக்தராவார்‌. 


சத்குரு பாதத்தின்‌ மீது ஆணை, இது சத்தியமே. இதைப்‌ 
பொய்‌ வசனம்‌ என்று சொல்லுபவர்கள்‌ கெடுதலை 
அடைவார்கள்‌. பாரபட்சமற்ற சுருதி வாக்கியங்களை நீ 
சந்தேகிக்காதே. சுருதி உபதேசிக்கின்ற வாக்கிய நெறியில்‌ 
உறுதியுடையவனாய்‌, அகம்‌ பிரம்மமாயிருக்றெது என்ற 
நிலையில்‌ இருந்து தெளிந்இிடுவாய்‌. 


பொல்லாத மிலேச்சருக்கும்‌ விதேகமுத்தி தரும்ஞான பூமி யென்று 
நெல்லாகி மூளைக்குமெனைத்‌ தண்டுலமாக்‌ கியகுருவே நீர்சொன்‌ 
னீரே 
இல்லாளும்‌ குடும்பம்விட்டூச்‌ சந்நியா சம்புகுந்தே காங்கி யானோர்‌ 
அல்லாமல்‌ முக்திபெறா ரென்றுசிலர்‌ சொலுமயக்க மகற்று வீரே. 
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தவிடு, உமி, முளையுடனிருந்து முளைக்கின்ற நெல்லை, 
உமி, தவிடு முதலியவைகளை நீக்கி வெண்மையான அரிசி 
யாக்குவது போல, நெல்லைப்‌ போன்று திரும்பத்‌ திரும்ப 
ஜனித்து மரித்துப்‌ பிறவிப்‌ பிணியில்‌ ஆழ்ந்து கடந்த என்னை, 
அஞ்ஞானம்‌ முதலிய மாசுகளை அகற்றி, மறுபடியும்‌ பிறவாத 
அரிசியைப்‌ போலாக்யெ ஞானாசிரியரே, பிரம்மத்தின்‌ 
உண்மைச்‌ சொரூபத்தை அறியாமல்‌ குதர்க்கமான எண்ணங்‌ 
களையுடைய மிலேச்சரும்‌ ஞானபூமியை அடையப்‌ பெற்றால்‌, 
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அது அவர்களுக்கும்‌ விதேக முக்தி தரும்‌ என்று நீர்‌ 
சொன்னீரே இதற்கு முரணாகச்‌ சிலர்‌, மனைவி, மக்கள்‌, 
குடும்பம்‌ யாவற்றையும்‌ துறந்து சந்நியாசம்‌ புகுந்து தனித்‌ 
திருந்து ஞான பூமியை அப்பியாசித்தவர்‌ அல்லாது பிறர்‌ 
முக்தி பெறார்‌ என்று சொல்லுகின்ற மயக்கத்தைப்‌ 
போக்குவீராக. 


சிட்டர்புகழ்‌ மகனேநீ சங்கித்‌ த சங்கைநன்று தெரியக்‌ கேளாய்‌ 
கட்டழியும்‌ துறவுநூல்‌ வகையாகும்‌ அவைகளுக்கங்‌ காகும்‌ பேர்கள்‌ 
பட்டதுயர்‌ கெடூங்குடீ சகம்‌வெகூ தகமம்சம்‌ பரம வம்சம்‌ 
விட்டகலும்‌ துறவுக்கு விராகம்கா ரணமன்றி வேட மன்றே. 158 


நல்லொழுக்கமுடையோரால்‌ புகழப்படும்‌ மகனே, 
உன்னுடைய கேள்வி நன்றாக இருக்றெது. அதற்குரிய பதிலை 
நான்‌ சொல்கிறேன்‌. கேட்பாயாக உலக பந்தங்களை 
அழிக்கின்ற சந்நியாசம்‌ நான்கு வகைப்படும்‌. அவை குடீசகம்‌, 
பகூதகம்‌, அம்சம்‌, பரமாம்சம்‌ என்பனவாம்‌. இச்சந்நியாசத்திற்கு 
விராகம்‌ (நிராசை  யாதொன்றிலும்‌ பற்றில்லாமை) காரண 
மேயன்றி காஷாய வஸ்திரம்‌ தரித்தல்‌ முதலிய வேடம்‌ 
காரணமன்றாம்‌. ட்‌ 


சந்நியாசம்‌ பெறுபவன்‌ 1) பெண்‌, 8) பொன்‌, நிலம்‌ 
தொடங்கி தனம்‌ ஈறாக 3) சப்த ஸ்பரிச ரூப ரச 
கந்தமென்னும்‌ விஷயங்கள்‌, 4) சபை (ஜனகூட்டம்‌), 
5) சன்மானம்‌, பாராட்டு, விருது என்னும்‌ ஐந்தினையும்‌ 
விட்டு, 1) வஸ்திரம்‌, 2) கயிற்றோடு கூடிய கமண்டலம்‌, 
3) ஏகாந்தம்‌, 4) தேகம்‌ நிலைத்ததற்களவான பிட்சை, 
5) வேதாந்த விசாரம்‌ என்னும்‌ ஐந்தினையும்‌ விடாமல்‌ 
சஞ்சரித்தல்‌ வேண்டும்‌ என்பது நியமம்‌. 
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மந்தமும்தீ விரமும்தீ விரதரமும்‌ எனமூன்று வகைவி ராகம்‌ 
வெந்துயரம்‌ வரும்பொழுது குடும்பத்தை வெறுத்துவரும்‌ விராகம்‌ 
மந்தம்‌ 
இந்தவுட லளவுமனை தனம்வேண்டாம்‌ எனவிடல்தீ விரமென்‌ 
பார்கள்‌ 
அந்தணனூர்‌ மித்தையென விடலதுதீ விரதரமாம்‌ அறிந்திடாயே. 
159 


வைராக்கியமானது மந்தமும்‌, தீவிரமும்‌, தீவிரதரமும்‌ என 
மூன்று வகையாம்‌. அம்மூவகையுள்‌, மனைவி, புத்திராதிகளின்‌ 
உறவறுந்துப்‌ போதல்‌! அல்லது இழப்பின்‌ காரணமாகவோ, 
பெருந்தன இழப்பின்‌ காரணமாகவோ கொடிய துயரம்‌ 
உண்டாகும்‌ பொழுது, அத்துக்கம்‌ சகிக்க மாட்டாமல்‌ 
குடும்பத்தை விட்டு வெளியே வரும்‌ வைராக்கியம்‌ மந்த 
விராகமாம்‌. இந்த தேகம்‌ இருக்கின்ற வரையில்‌ இனி நமக்கு 
மனைவி, மக்கள்‌, தனம்‌ முதலியவை வேண்டாம்‌ என 
வெறுத்து விடுகின்ற இட வைராக்கியத்தை தீவிர . 
வைராக்கியம்‌ என்பர்‌. புண்ணிய பலத்தால்‌ இட்டும்‌” “பிரம்ம 
லோக பதவியினாலும்‌ (அங்கே புண்ணியங்கள்‌ நீர்த்துப்‌ 
போகும்போது மீண்டும்‌ பிறவி உண்டாவதால்‌) அது மித்தை 
யென்று வேண்டாம்‌. என்று வெறுத்து விடுதலே தீவிரதர 
வைராக்கியம்‌ என்பதை அறிந்து கொள்வாய்‌. 


பாவிமந்த விராகத்தில்‌ சந்நியா சங்களொன்றும்‌ பலித்தி டாதே 
தீவிரத்தில்‌ குடீசகமும்‌ வெகூதமும்‌ என்றிரண்டு திறங்க ளூண்டாம்‌ 
தாவிநடந்‌ திடத்திடமி லாதவர்க்குக்‌ குடீசகமும்‌ சகங்க ளெங்கும்‌ 
மேவிநடந்‌ திடத்திடமுள்‌ ளவர்க்குலவகூ தகமுமென விதித்தார்‌ 
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முக்தியைக்‌ குறிக்கோளாகக்‌ கொள்ளாமல்‌, துன்பத்தைக்‌ 
குறித்து, ஸ்திரீயாதிகளைத்‌ துறந்தவனுக்குப்‌ பின்‌ ஸ்திரீயாதி 
களிடத்து இச்சையுண்டாகி அவர்களைப்‌ பற்றுதலினால்‌, 
இம்மையில்‌ இகழ்ச்சியும்‌ மறுமையில்‌ நரகமும்‌ 
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உண்டாகுமே தவிர குடீசக மாதி நால்வகைச்‌ சந்நியாசத்தில்‌ 
ஒன்றும்‌ சித்தியாது. தீவிர வைராக்கியத்தில்‌ குடீசகம்‌, 
வெகூதகம்‌ என இருவகை சந்நியாசங்கள்‌ உள்ளனவாம்‌. வயது 
முதிர்வின்‌ காரணமாகவோ, பிணியினாலோ நடந்து இரிந்து 
சஞ்சரிக்க இயலாதவர்களுக்கு குடீசகமும்‌, உலகத்தில்‌ 
எவ்விடத்து யாத்திரை செய்ய சக்தியுள்ளோர்க்கு வெகூதகமும்‌ 
என மகான்கள்‌ விதித்திருக்கன்றார்கள்‌. 


இருவகைதீ விரதரத்தும்‌ அம்சனென்றும்‌ பரமாம்ச னென்றும்‌ 
சொல்வார்‌ 
வருமதிலம்‌ சனுக்குமுக்தி சத்தியலோ கத்தன்றி வாரா தென்பார்‌ 
பரமாம்ச னுக்குமுத்தி இவ்வுலகில்‌ ஞானத்தால்‌ பலிக்கு மென்பார்‌ 
திரமருவும்‌ பரமாம்சன்‌ தானுமிரு வகையாகும்‌ செப்பக்‌ கேளாய்‌. 
161 


தீவிரதர வைராக்கியத்தில்‌ ஹம்சன்‌ என்றும்‌, பரமஹம்சன்‌ 
என்றும்‌, இருவகை சொல்வர்‌, ஹம்ச சந்நியாசமுடையோ 
னுக்கு முக்தி பிரம்மலோகத்தில்‌ வருமேயன்றி இவ்வுலகத்தில்‌ - 
வாராது என்று சொல்வர்‌. பரமஹம்ச சந்நியாசமுடை 
யோனுக்கு முக்தியானது, இவ்வுலகத்திலேயே வாய்க்கும்‌ 
என்று கூறுவர்‌. உறுதியான வைராக்கியமும்‌, மிகுந்த 
அப்பியாசமும்‌ உடைய பரமஹம்சனும்‌ இரண்டு வகைக்‌ 
கூறுபாடுகளையுடைய சந்நியாசம்‌ உடையவாயிருப்பான்‌. 
அந்த இருவகை சத்நியாசங்களின்‌ இலக்கணமும்‌ இனி கூறக்‌ 
கேட்பாய்‌. 
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சிஞ்ஞாசு ஞானவா ன்னறிரண்டு பேர்களா மதில்சிஞ்‌ ஞாசு 
மெய்ஞான பூமியில்முன்‌ மூன்றுபூ மியில்நடக்கும்‌ விவேகி 
யானோன்‌ 
சுஞ்ஞான வானென்போன்‌ சீவன்முத்தி அடைந்திருக்கும்‌ 
தூய மேலோன்‌ 
அஞ்ஞானம்‌ அகலுமிந்த சிஞ்ஞாசும்‌ இருவகையா மதுவும்‌ கேளாய்‌. 
162 


பரமஹம்ச சந்நியாசமுடையோரும்‌ ஜிஞ்ஞாசு, 
ஞானவான்‌ என்று இரு திறத்தார்‌ ஆவர்‌. அவ்விருவருள்‌ 
ஜிஞ்ஞாசு என்பவன்‌ முதல்‌ மூன்று பூமிகளாகிய சுபேச்சை 
விசாரணை, தநுமானசி இவைகளில்‌ அப்பியாசத்தில்‌ 
செல்லும்‌ விவேகியாவான்‌. நல்ல ஞானவான்‌ என்று 
சொல்லப்படுவோன்‌ சிவன்‌ முக்தியடைந்துள்ள சுத்தனான 
பெரியோனாம்‌. அஞ்ஞானம்‌ இரமமாக நீங்கும்‌ அந்த 


ஜிஞ்ஞாசும்‌ இருவகைப்படுவான்‌. அதையும்‌ சொல்லக்‌ 
கேட்பாயாக. 


பந்தமனை துறந்துசிலர்‌ அதிதிகளா யிருந்தடைவர்‌ பரம ஞானம்‌ 
அந்தணர்மன்‌ னவர்வணிகர்‌ கத்திரரா யிருந்துசிலர்‌ அடைவர்‌ 
ஞானம்‌ 
கந்தவகை சாத்திரத்தும்‌ உலகத்தும்‌ நடப்பதுகண்‌ டிருந்து மைந்தா 
சிந்தனையின்‌ மயக்கமென்னே சுருதியுக்தி அனுபவத்தால்‌ 
தெளிந்தி டாயே. 163 


ஜிஞ்ஞாசுகளில்‌ சிலர்‌ பந்த வடிவாயுள்ள மனைவி, மக்கள்‌, 
திரவியம்‌, பூமி, தாசன்‌, தாசி, பக, வீடு, தானியம்‌ என்னும்‌ 
தனத்தைப்‌ பூர்வகமாகத்‌ துறந்து சந்நியாசிகளாய்‌ சத்குருவை 
அடுத்திருந்து சிரவண, மனன, நிதித்தியாசனம்‌ செய்வது 
வாயிலாகத்‌ தத்துவ உபதேசம்‌ பெற்று பிரம்ம ஞானத்தை 
அடைவர்‌. சிலர்‌ பிராமண, க்ஷத்திரிய, வைசிய, சூத்திரர்‌ 
என்னும்‌ நான்கு வருணத்தாருள்‌ ஒருவராய்‌, தத்தமக்கு 
விதிக்கப்பட்டுள்ள கருமங்களை நிஷ்காமியமாகச்செய்து, 
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அகத்துறவு உடையவராய்‌ சத்குருவை அடுத்திருந்து சிரவணம்‌ 


முதலியவற்றால்‌ தத்துவ ஞானத்தை அடைவர்‌. மைந்தனே! : : 


" 1 


நீ இவ்வாறாக. ஜிஞ்ஞாசுகள்‌ இருப்பார்களென்று சாத்திரங்கள்‌ 
கூறுவதையும்‌, உலகத்தில்‌ ஜிஞ்ஞாசுக்கள்‌ துறவறத்தாராகவும்‌, 
இல்லறத்தாராகவும்‌ ஒழுகுவதை அறிந்திருந்தும்‌ உனது 
சித்தத்தில்‌ மயக்கம்‌ உண்டானது வியப்பாக இருக்கிறது. 
சிலர்‌ சாஸ்திரத்தின்‌ உட்கருத்தறியாது சந்நியாசிகளுக்கே 
முக்தியுண்டு. ஏனையோர்க்கில்லை என்று கூறும்‌ மயக்க 
வசனத்தைப்‌ பொருட்படுத்தாது, சுருதி, யுக்தி, அனுபவம்‌ 
என்ற மூன்றினாலும்‌ தெளிவடை வாய்‌. 


பிறந்ததுண்‌ டானா லன்றோ பிறகுசா வதுதா னுண்டாம்‌ 
பிறந்ததே யில்லை என்னும்‌ பிரமமாம்‌ அதுவும்‌ நானே 

பிறந்தது நானன்றென்‌ றாகில்‌ பிரமன்‌ றந்த நானே 

பிறந்தது மிறந்த தற்ற பிரமமாம்‌ நானே நானே. 464 


முன்னர்‌ ஒன்றினின்றும்‌ பிறந்திருந்தால்‌ அல்லவோ 
பின்னர்‌ மரிப்பது எனக்குண்டாம்‌. ஒரு பொருளும்‌ 
பிரம்மத்தின்‌ அறிவின்றி சிந்திப்பதின்று ஆதலின்‌, அஃது ஒன்றி 


னின்றும்‌ தோன்றியதன்றாம்‌. அதனால்‌ பிறந்ததே இல்லை . 


என்று சுருதி கூறும்‌ அந்த பிரம்மம்‌ எனது நிஜ வடிவாய்‌ 
இருந்தல்‌ நான்‌ அந்தப்‌ பிரம்மமாயிருக்கிறேன்‌. அதனால்‌ 
நீான்‌ பிறப்பற்றவன்‌. ஒன்றினின்று பிறந்தது நான்‌ என்று 
கூறப்படுமாயின்‌, நான்‌ என்னும்‌ சொல்லுக்கு வாச்சியமான 
“அகங்காமே”யன்றி . இலட்சியமான “பிரம்மம்‌” அன்றாம்‌. 
எனது நிஜ வடிவம்‌ நான்‌ என்னும்‌ சொல்லுக்கு இலட்சிய 
மான பிரம்ம சொருபமாக இருத்தலின்‌, பிறப்பும்‌ இறப்பும்‌ 
அற்ற பிரம்மமாகிய நானே நானாக இருக்கிறேன்‌, இதில்‌ 
எவ்வித சந்தேகமும்‌ இல்லை. 
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நானென்ற பிரமம்‌ ஆன நானேநான்‌ அறியேன்‌ என்றால்‌ 
நானென்ப தேது பின்னை நம்முடைப்‌ புந்தி யென்னில்‌ 

தானது மயக்கம்‌ தன்னில்‌ சாகுமே சாவா தாகி 
நான நீறைந்தி ரூந்த ஞானமாம்‌ நானே நானே. 165 


யாதொரு சிந்தனையுமின்றி நான்‌ இருக்கிறேன்‌ என்று 
கூறுகின்ற பிரம்மமாகிய நானே (ஆத்மா) நானாம்‌. நான்‌ 
ஆத்மாவை அறியேன்‌ என்று கூறின்‌, பின்னர்‌ நான்‌ இன்னார்‌ 
என்று உலகாயுதமாகக்‌ கூறுவுது யாது? அப்படிக்‌ கூறுவுது 
நம்முடைய புத்தி என்றால்‌, அது அழிந்துபடுகின்றது. ” 
அங்கனம்‌ அழிகின்ற புத்தி தான்‌ “நான்‌” என்பதின்‌ 
"உண்மைப்‌ பொருள்‌ அவது எங்கனம்‌? புத்தியைப்‌ போல 
, சுஷுப்தியில்‌ அழியாது, அவஸ்தாத்திரயங்களில்‌ மணிவடத்தில்‌ 
நூல்போல்‌ அனுசூதமாய்‌ நான்‌ நான்‌ என்று பூரணமாயிருக்கிற 
ஞான சொரூபமாகிய பிரம்மமே (ஆத்மா) நான்‌ என்பதின்‌ 
உண்மைப்‌ பொருளாம்‌. 
ரிக்‌ வேதம்‌ “பிரக்ஞானம்‌ பிரம்மா", அதாவது ஞான 
சொரூபமே பிரம்மம்‌ என்றெது. 


நிறைந்தவா ஹெந்த வாறு நிலைதெரிந்‌ திலனென்‌ றாயேல்‌ 
அறிந்ததாம்‌ சுழுத்தி தன்னி லானந்தம்‌ அதுவே யாகும்‌ 
குறைந்ததற்‌ கானந்‌ தம்தான்‌ குவலயம்‌ தன்னி லில்லை 
நிறைந்ததே இந்த ஆன்மா நிதானமிவ்‌ வறிவு தானே. 166 


ஞானரூபமாகிய ஆன்மா பரிபூரணமாயிருக்கும்‌ தன்மை 
எக்காரணத்தால்‌ என்று கேட்பாயானால்‌, சுஷாப்தியின்‌ கண்‌ 
அஞ்ஞானத்தை அறிந்ததாகிய ஆன்மா ஆனந்தமாக 
இருக்கிறது. அகவே ஆன்மாவே பரிபூரணப்‌ பிரம்மம்‌, 
உலகில்‌ ஒரிடத்தும்‌ இவ்வானந்தம்‌ குறைந்து காணப்படு 
வதில்லை. ஞான சொரூபமாகிய இவ்வான்மா பூரணமானதே, 
அப்பரிபூரண பிரம்ம ஞானமே சீவேசுவர சுகத்துக்கு 

காரணமாயும்‌, காரணமாயும்‌ அவைகளுக்குத்‌ தற்சாட்சியும்‌, 
எங்கும்‌ விய௱பித்தும்‌ இருக்கிற பிரம்மம்‌ ஆலவும்‌ இருக்கறது, 
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மனத்தினால்‌ எண்ணித்‌ தானே வந்ததிவ்‌ வுகை மாகும்‌ 
நினைத்திடில்‌ அநேக லோகம்‌ நிற்பதவ்‌ வறிவி லன்றோ 
அனைத்தையும்‌ கடந்தப்‌ பாலும்‌ அந்தமற்‌ றறிவி தாமென்று 
எனைத்தனி விசாரித்‌ திட்டால்‌ ஏகமாய்‌ நிறைந்தோ னானே. டப்‌ 


இப்பிரபஞ்சம்‌ மனத்தினால்‌ பாவனை செய்தே சிருஷ்டி 
செய்யப்பட்டது. ஆராய்ந்து பார்க்கின்‌, மனத்தின்‌ 
பாவனையால்‌ உண்டான அநேக உலகங்களும்‌ நிற்பது 
அவ்வறிவில்‌ அன்றோ? பஞ்சின்‌ கண்‌ நூலும்‌, அதன்‌ காரிய 
மான ஆடையும்‌ நிற்றல்‌ போல ஆத்மாவின்‌ கண்‌ மனமும்‌, 
அதன்‌ பாவனையாலுண்டான பிரபஞ்சமும்‌ நிற்றலால்‌, 
ஆத்மாவே யானென்று ஆத்மாவாயெ என்னை ஏகாந்தத்தில்‌ 
விசாரித்துப்‌ பார்த்தால்‌, மனதிற்கும்‌ அதன்‌ காரியமாகிய 
பிரபஞ்சத்திற்கும்‌ அப்பாற்பட்டு, அவற்றிற்கு மேலும்‌ எல்லை 
யின்றி ஏகமாய்‌ பூரணமாயிருப்பவன்‌ நானேயாவன்‌ என்று 
உணரக்‌ கடவாய்‌. 

அதர்வ வேதம்‌ “அயம்‌ ஆத்மா பிரம்மம்‌” என்றெது. 

“ஏகமாய்‌ நிறைந்தோன்‌ நானே” - ஏகம்‌ என்பது பிரம்மம்‌ 
என்னும்‌ பேரானந்தமும்‌, நிறைந்தோன்‌ என்பது... ஆத்மாவும்‌ 
நான்‌ என்பது ஜீவான்ம பிரம்ம ஐக்கியத்திலுதித்த சுவானுபூதி 
யான “அயம்‌” என்று கொள்க. 


அந்தவா றிருந்து கொண்டு ஆனந்த மனுப விக்க 

எந்தவா றிருந்து கொண்டா லெனக்கிது தெரியு மென்னில்‌ 
ஐந்தமூன்‌ றவத்தை தன்னி லெழுந்திடும்‌ விருத்தி நீக்கில்‌ 
அந்தவா றிருந்து நீயும்‌ ஆனந்தம்‌ அடைய லாமே. 168 


சர்வாதீதமாய்‌, அனந்தமாய்‌, ஏகமாய்‌, பூரணமாய்‌ இருந்து 
கொண்டு ஆனந்தம்‌ அனுபவிக்க விரும்புகிறேன்‌, எப்படி 
யிருந்தால்‌ எனக்கிது விளங்கும்‌ என்று கேட்பாயானால்‌ 
மைந்தனே! ஜாக்கிரதை, சொப்பனம்‌, சுஷுப்தி என்னும்‌ 
மூன்று அவஸ்தைகளிலும்‌ முறையே எழுகின்ற இந்திரிய 
விருத்தி, மனோ விருத்தி, அவித்யா விருத்தி என்னும்‌ மூன்று 


விருத்திகளையும்‌ ஒழிப்பாயானால்‌, நீயும்‌ அப்படி சர்வாதீத 
மாய்‌, அனந்தமாய்‌, ஏகமாய்‌, பூரணமாயிருந்து கொண்டு 
ஆனந்தத்தை அனுபவிக்கலாம்‌. 


வாதனா வசத்தினாலே வருகிற விருத்தி யெல்லாம்‌ 

ஏதினா லடக்க லாகும்‌ என்றுதான்‌ விசாரம்‌ செய்யில்‌ 

போதமாம்‌ இராசன்‌ தானாய்ப்‌ புத்தியைம்‌ புலன்க ளெல்லாம்‌ 
தாதரா யிருக்கப்‌ பெற்றால்‌ சகலமும்‌ அடங்கும்‌ தானே. 169 


பழக்க வாசனையால்‌ அந்தகரணத்தினின்றும்‌ எழுகின்ற 
விருத்திகளனைத்தையும்‌ யாதொரு உபாயத்தால்‌ 
கட்டுப்படுத்தல்‌ கூடும்‌ என்று விசாரம்‌ செய்தால்‌, ஞான 
ரூபமாகிய ஆன்மதத்துவம்‌ அரசன்‌ தானாகி அந்தகரணமும்‌, 
ஞானேந்திரியங்களும்‌ ஆகிய அனைத்தும்‌ தனது அடிமை 
களாகத்‌ தன்‌ வசத்தில்‌ இருக்கப்பெறில்‌, சகல வாசனைகளும்‌ 
தானே அடங்கும்‌. 


-விருத்திக ளடக்க இன்னம்‌ வினோதமாம்‌ யோகத்‌ தாலே 
துருத்திபோ னூது மூச்சைச்‌ சுகமுடனடக்கி நிற்கும்‌ 
கருத்ததற்‌ கில்லை என்னில்‌ காரண சரீர மாகிப்‌ 
பெருத்ததோ ரவித்தை தன்னைப்‌ பிடுங்கிடில்‌ அடங்கும்‌ தானே. 170 


விருத்தகளை அடக்க வேண்டின்‌ மேலும்‌, போகத்தாலே 
செய்கின்ற ரேசகு பூரக, கும்பகம்‌ முதலிய பிரயத்தன 
சுபமான பிராணயாமத்தால்‌, கொல்லன்‌ துருத்தி போல நாசி 
வழி போகும்‌ மூச்சை சுகமுடன்‌ அடக்கில்‌ விருத்திகள்‌ 
அடங்கும்‌. 


யோக அப்பியாசத்திற்கு விருப்பமில்லையாயின்‌ காரண 
சரீரமாகி காடாந்தரமாகி களத்த அவித்தையை நாசம்‌ 
செய்தால்‌ விருத்திகள்‌ தானே அடங்கும்‌. 
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காரண சரீரம்‌ தன்னக்‌ களைவதெவ்‌ வாறென்‌ றாகில்‌ 
ஆரணம்‌ பொய்சொல்‌ லாதே அதன்பொரு எகத்தி லுய்த்துப்‌ 
பூரணம்‌ ஆகும்‌ என்மேல்‌ புவனங்கள்‌ தோற்று மென்று 
தாரணை வந்த தாகில்‌ தரி;திதடும்‌ அவித்தை யெங்கே. 171 

காரண சரீரமான அவித்தையை ஒழிப்பது எவவ்‌ாறு என்று 
கேட்பாயானால்‌, வேதம்‌ சத்தியம்‌ அல்லாததைக்‌ கூறாது: 
ஆதலின்‌, நீ அர்த்தத்தை மனதில்‌ திடமாய்த்‌ தரித்து பரிபூரண 
சொரூபமான என்னிடத்தில்‌ உலகங்கள்‌ கயிற்றரவு போலக்‌ 
கற்பிதமாய்த்‌ தோன்றுகின்றனவாம்‌ என்று உன்‌ மனதில்‌ 
நிச்சயம்‌ வந்ததாயின்‌, அவித்தை எங்கேயிருக்கும்‌? ஓரிடத்தும்‌ 
இராதே என்பதாம்‌. 


அப்படி யிருக்கச்‌ சித்தம்‌ அலைதலால்‌ விவகா ரத்தில்‌ 

எப்படி கூடு மென்னில்‌ என்னைவிட்‌ டொன்று மில்லை 

இப்படி கண்ட எல்லாம்‌ என்மயம்‌ என்க னாப்போல்‌ 

கற்பித மென்று தானே காண்கின்ற சித்து நானே. ட்‌ 


ஐயனே! பிராரப்த கர்ம வசத்தால்‌ சம்பவிக்கின்ற 
லெளக்கம்‌, வைதீகம்‌ என்னும்‌ இருவகை விவகாரங்களிலும்‌ 
என்‌ சித்தம்‌ ஈடுபட்டு சிதறுவதால்‌, யான்‌ தாங்கள்‌ மூன்‌ 
சொன்னபடி (பூரணமான என்னிடத்தில்‌ இவ்வுலகங்கள்‌ 
"எல்லாம்‌ தோன்றுவது கற்பிதமாகும்‌ என்று நிச்சயப்படுத்தி) 
இருப்பது எவ்வாறு கூடும்‌? என்று கேட்பாயானால்‌, அதற்குப்‌ 
பதில்‌ இப்பிரபஞ்சமெல்லாம்‌ காணப்படும்‌, மலை, கடல்‌, 
மட்குடம்‌, பொன்‌ ஆபரணங்கள்‌, ஜீவராசிகள்‌ அனைத்தும்‌ 
நானே, என்னைத்‌ தவிர வேறொன்றும்‌ இல்லை. அவ்வா? 
அவை என்‌ மயமாக இருத்தலால்‌ என்‌ சொப்பனப்‌ பிரபஞ்சம்‌ 
போன்று கற்பிதமாம்‌ என்று நிச்சயித்து அவற்றின்‌ 
இயக்கங்களைக்‌ காண்கின்ற சித்து நானே யாம்‌, என்று உறுதி 
கொள்க. ள்‌ 


ட்‌ உ 


சித்துநா னிறைந்தோ னென்ற திடமற வாதி ருந்தால்‌ 

எத்தனை எண்ணி நாலும்‌ ஏதுசெய்‌ தாலும்‌ என்ன 

நித்திரை உணர்ந்த பின்பு நிற்கின்ற கனாவே போல 

அத்தன யும்‌பொய்‌ தானே ஆனந்த வடிவுதானே. 173 


சித்‌ ரூபமான சைதன்யமான பரிபூரண பிரம்மம்‌ 
ஆனோன்‌ என்கிற உறுதியை மறவாதிருந்தால்‌, என்னுடைய 
புத்தியானது லோகானுக்ரெக இச்சையால்‌ எது செய்தாலும்‌, 
(மனதினால்‌ தியானித்தாலம்‌, வாக்கினால்‌ சாஸ்திரங்களைச 
ஒதினாலும்‌, காரியப்‌ பிரம்மங்களைப்‌ பூஜித்தாலும்‌, சரீரத்தி 
னால்‌ விதிக்கப்பட்ட தொழிலைச்‌ செய்தாலும்‌, வேறு எது 
செய்தாலும்‌, அவைகளைச்‌ செய்பவனும்‌, செய்விப்பவனும்‌ 
அவன்‌ ஆதலால்‌ அவைகளால்‌ எனக்கு என்ன, ஒன்று 
மில்லை), நித்திரையிலிருந்து விழித்த பின்பு மித்தையாக 
மனதில்‌ நிற்கும்‌ சொப்பனம்‌ போல அத்தனையும்‌ பொய்‌ 
தானே, ஆகையால்‌ நானே ஆனந்த வடிவாக இருக்கிறேன்‌ 
என்பதை உணர்ந்து கொள்வாயாக. 


நானென உடலைத்‌ தானே நம்பினேன்‌ அநேக சன்மம்‌ 

ஈனராய்ப்‌ பெரியோ ராகி யிருந்தவை யெலாமிப்‌ போது 

கானலில்‌ வெள்ளம்‌ போலக்‌ கண்டூசற்‌ குருவி னாலே 

நானென என்னைத்‌ தானே நம்பியீ டேறி னேனே. ர 174 


எண்ணிறந்த ஜன்மங்களில்‌ என்‌ தேசத்தையே யான்‌ 

. நம்பியிருந்தேன்‌, இழிந்தவராகவும்‌, உயர்ந்தவராகவும்‌ இருந்த 
அவையனைத்தையும்‌, இப்போது சற்குருவின்‌ உபதேசத்தால்‌ 
கானலிடத்துத்‌ தோன்றும்‌ நீர்‌ போல மித்தையாக நான்‌ கண்டு, 
எனது பிரம்ம வடிவத்தையே நான்‌ என்று தம்பி ஈடேறினேன்‌. 
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என்னபுண்‌ ணியமோ செய்தேன்‌ ஏதுபாக்‌ கியமோ காணேன்‌ 
நன்னிலம்‌ தனிஎலுழுந்த நாராயணன்‌ கிருபை யாலே 

தன்னிய நானானேன்‌ நானுத்‌ தரீயத்தை வீசு கின்றேன்‌ 

தன்னிய னின்னும்‌ நானே தாண்டவ மாடு கின்றேன்‌. 175 


எப்படிப்பட்ட புண்ணியங்களை நான்‌ செய்தேனோ, ஏது 
அதிர்ஷ்டமோ, யான்‌ அறியேன்‌, நன்னிலம்‌ என்னும்‌ மது 
வனத்திலே எழுந்தருளிய நாராயண தேசிகருடைய பெருங்‌ 
கருணையினாலே பெரும்‌ பாக்கியவான்‌ ஆனேன்‌. என்‌ 
உ. - க வீசி எறிந்து விளையாடுகிறேன்‌; 
பாக்கியவானாயெ ரன்‌ ன்னமும்‌ னந்தக்‌ 
ந இன்னமு ஆனந்த 


தத்துவ ஞானம்‌ வந்த சந்தோட அதிச யத்தால்‌ 

நித்தமா டூவன்‌ கா ணென்ற நிலைமுன்ன மேய றிந்த 

சத்தியம்‌ அதனா லன்றோ தாண்டவா என்ற ழைத்தார்‌ 

அத்தனை மகிமை யுள்ளோர்‌ அன்னையும்‌ பிதாவும்‌ தாமே. 176 


உண்மையினாலன்றோ, நான்‌ பிறந்த 
தாண்டவா என்று பெயறிட்‌ 
அவர்கள்‌ மிகவும்‌ மகிமையுள்ளோர்‌ ஆவர்‌. 


வந்ததோ ரிவ்வானந்த மகிழ்ச்சியா ரூடன்சொல்‌ வேன்யான்‌ 
சிந்தையி லெழுந்து பொங்கிச்‌ செகமெலாம்‌ நிறைந்து தேங்கி 
அந்தமில்‌ லாத தாயிற்று அப்படிக்‌ குருவே தாந்த 

மந்திரம்‌ அருளும்‌ ஈசன்‌ மலரடி வணங்கி னேனே. 177 


பிரம்ம வித்தையால்‌ உண்டான ஒப்பற்ற இவ்வித்யானந்தத்தின்‌ 
மகிழ்ச்சியை யாருடன்‌ கூறுவேன்‌? அது சித்தத்தில்‌ உதயமாகி 
மேலிட்டு, பிரபஞ்சம்‌ அனைத்தும்‌ வியாபித்துப்‌ பூரணமாய்‌ 
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அந்தமில்லாததாய்‌ ஆனது. அப்படிப்பட்ட வித்யானந்தத்தை 
அருளும்‌ குரு சிரேஷ்டரையும்‌, வேதாந்த மந்திர 
வாக்கியங்களையும்‌ அருளும்‌ ஈசன்‌ ஆகிய இருவரின்‌ மலர்‌ 
போன்ற திருவடிகளையும்‌ வணங்குகிறேன்‌. 


வித்தியா னந்த மிந்த விதமென விளம்பி னோமே 

பத்தியா லிந்த நூலைப்‌ பார்த்தனு பவித்த பேர்கள்‌ 

நித்திய தரும நிட்டை நிலைதனை யறிந்து சீவன்‌ 

முக்தியை அடைந்தி ருந்த முனிவர ராகு வாரே. 178 


பிரம்ம வித்தையால்‌ வரக்கூடிய ஞானானந்தம்‌ இந்த 
விதமாக நுக்காபாவம்‌, சர்வகாமாப்தி, கருதகிருத்தியம்‌, 
பிராரப்த பிராப்பியம்‌ என நான்கு வகைத்தாம்‌) என்று 
கூறினோம்‌. பக்தியால்‌ பிரம்மநிஷ்டரான குருவை அடைந்து 
அவரிடம்‌ இந்நூலைச்‌ சரவணம்‌ செய்து, விசாரித்து, 
இதன்படி நடந்து பிரம்மான்ம ஐக்கியத்தை அனுபவித்தவர்‌ 
கள்‌, நித்தியமான புண்ணிய விசேஷத்தையுடைய சமாதி 
நிலையை அனுபவித்து, வேன்‌ முக்தியை அடைந்து முன்பு 
இருந்த முனிவர்க்கு நிகர்‌ ஆவார்கள்‌. _ 


ம? 


ஆரணப்‌ பொருளாம்‌ வித்தி யானந்தம்‌ விளங்க ஏதும்‌ 

காரணங்க குறைவி லாமல்‌ கைவல்ய நவநீ தத்தை 

பூரண மாக்க வேண்டிப்‌ பூர்வமா நன்னி லத்தில்‌ 

நாரண குருத மக்கு நவின்றனர்‌ கனவில்‌ வந்தே. 179 


வேதத்தில்‌ கூறியுள்ளனவாகிய சாதன சாதுஷ்டயம்‌ முதல்‌ 
தத்துவ ஞானத்தால்‌ உண்டாகும்‌ வித்யானந்தம்‌ வரையில்‌ 
நன்கு விளங்கும்படிக்கு கூற வேண்டிய யாவும்‌ பூரணமாக்க 
விரும்பி, நன்னிலம்‌ என்னும்‌ இவ்ய க்ஷேத்திரத்தில்‌ எழுந்தருளி 
யிருந்த நாராயண தேசிகர்‌ என்னும்‌ எமது ஆச்சாரியர்‌, எனக்கு 
யோக காலத்தில்‌ தோன்றி, கூற வேண்டுவன அனைத்தையும்‌ 
இந்நூல்‌ முற்றுப்பெறுமளவும்‌ கூறியருளினார்‌. 
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யான்‌ தியானம்‌ செய்யம்காலை எனது ஞானாசிரியர்‌ 
என்னுள்ளே தோன்றி எனக்குக்‌ கட்டளையிட்ட படியே 
யான்‌ இந்நூலைக்‌ கூறினேனேயன்றி எனது கல்வியறிவின்‌ 
வல்லமையால்‌ கூறியது ' அல்ல என்பதாம்‌. 


குலவுசற்‌ குருவின்‌ பாதக்‌ குளிர்புனல்‌ தலைமேற்‌ கொண்டால்‌ 
உலகினில்‌ தீர்த்த மெல்லாம்‌ உற்றபே றடைவார்‌ போல 
நலமெய்‌ யாகும்கை வல்ய நவநீத நூலைக்‌ கற்றோர்‌ 
பல்கலை ஞான நூல்கள்‌ படித்தஞா னிகளாய்‌ வாழ்வார்‌. 180 

சத்குருவின்‌ பாதகமலங்களில்‌ அபிஷேகம்‌ செய்யப்படட- 
தீர்த்தத்தைத்‌ தமது தலையின்‌ மேல்‌ தெளித்துக்‌ 
கொண்டவர்கள்‌ கங்கை முதலிய புண்ணிய தீர்த்தங்களில்‌ 
மூழ்கினோரடையும்‌ பயனை அடைவார்கள்‌. அதுபோல 
கைவல்ய நவநீதம்‌ என்னும்‌ இந்த மெய்ஞான நூலை& 
குருவின்‌ “வாயிலாக முறையாகக்‌ கற்றவர்கள்‌, சகல வேதாந்த 
ஞான சாஸ்திரங்களையும்‌ கற்றறிந்த ஞானிகளைப்‌ போல 
சிறப்புற்று வாழ்வார்கள்‌. 


சந்தேகம்‌ தெளிதல்‌ படலம்‌ முற்றிற்று. 


உணர்ந்து அந்த உணர்வில்‌ அத்துவிதம்‌. 


(த்வைதம்‌-அஃதுவைதம்‌-இரண்டற்ற நீலை. 
அல்ல. உணர்வு நிலை. ஞான என்பர்‌. 


பத்தி மார்க்கமும்‌, ஞான மார்க்கமும்‌ ஒன்று 
ஒரே நோக்கியே பயணிக்கின்றன. 
அதனாலேயே, பக்தி இலக்கியங்களின்‌ ஊடே ஆங்காங்கே 


்ரீஸஸ்ீ ராய சுவாமிகளால்‌ செய்யப்‌ 
வ நூல்‌ ஆகும்‌, என்ற 
விதேகமுக்தி என்று 
குறிக்கும்‌. 
நவநீதம்‌ என்ற நூல்‌ தலைப்பை 
தரப்பட்ட முக்திக்குரிய என நேராகப்‌. 
பொருள்‌ கொள்ளலாம்‌. 
என்ற பாற்கடல்‌ நூல்‌ 
களாகிய மொண்டு வைத்த ஞானப்‌ பாலை, 
| என்னும்‌ 


வின்‌ சந்நீதித்‌ தீயில்‌ காய்ச்சி, ௮ 
மத்தால்‌ கடைந்து, 
ட் 


ஷை முத்து பதிப்பகம்‌ 
ந 451 P.T.R நகர்‌, 
aN இ சமூக ழும்‌ ம்‌ 626108. 
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